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विज्ञान बुद्धि ऋगदाद 


विश्वानि देद सवितदु श्ताँि स्लिसुव यह्वद्रं तन्न झु७ 
। री 
सध्ष ऊगतुत्पाहक सर्वेश ता शरंमेंशवर हमारे लग टुग्त 
दुब्येसन खर दुगुणा को दूर कर दीमशिये और जो (भद्ठ) कल्य[रण 
कारी गुण का ह्वभाव यथा (अन्‍्युदय) यक्रवर्ती राब्य इट्ट, शेत्र 
घन, पुत्र, स्री अर शरीर सनम सुख का होना ओर नि:उ 77 


जिसको कि मो त कहते हैं < . ग्गाइये। 
अथेकामेष्वमक्त पीयते । 
घमे जिज्ञासमानान “तिः ।| मनु० २११ 
सो लानत व्रिए। वी सेवनादि में 
नहीं फ... | #छ # ७. सानप्रत होता है जो घम फे शान 


की इच्छा करें वे वेद हाय निश्चय करें क्‍यों दि धर्माचम का निम्रय 


बिना बेद के ठीक २.कर्दी होता । ९ 
रक्षु ६१६ । 
घआतेहानान्न मुक्ति हि प्रमाझीक ७ 


नहि हौनिन सच्श पवित्रभिद्द विधते | भ. गी. ४-३५ 
जब तक विज्ञान नहीं तब तक ठीक-ठोक कर्म नहीं हो सकत; 
ओर अब तक ठीक २ कम ते हो उपासना नहीं हो सकती ओर 
जब तह उपासना न हो तब तक उसके गुणों को भली प्रकार अपने 
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आत्मा में अनुभव नरीं कर सहते | सुनना, निश्चय करना, चलना 
पहुँचना जेसे श्रवण, मनन, निदिध्यासन, साक्षात्कार । 

प्र---झ्ान क्या वस् है। 

उ० येथाथ दशन ज्ञानमिति ज्ञान से उद्देश्य का ध्यान 
होना फिर प्राप्ति के लिये प्रयन्नशीन होना । 

जन्मायत्ययत। ॥ १-१-२ शारीरिक सूत्र 

जिससे इस जगत का जन्म, स्थिति, और प्रलय द्वोता है 
बही ब्रह्म जानने योग्य है । 

प्र---यद् जगत परमेश्वर स॑ उत्पन्न हुआ वा अन्य से । 

४०--निमित्त कारण पःमेश्वर है परन्तु उादान कारण 
ग्रक्ृति है । 


प्र०-कक्‍्या प्रकृति परमे” .. न्न नहीं हुई । 

उ०--नहीं वह अना 

प्र०- अना दि किस “” फतमे पदाथ अनादि हैं । 
,.  .४०--जिसका वा समय न हो वह श्रनादि 
कहल/ता है सो ई१ः “आ खनत्मति हैं इसमें 
प्रम[|णु-- 


द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृत्ते परिषस्व जाते । 
';पयोरत्यः पिघले स्वाइत्त्य नश्नन्नन्यों अंश्रिच्राकशीति ॥ १॥ 
शाश्रतीभ्य संम्भ्य ॥ थी जु० ४०-८ ऋ० १-३६६४ म० २०॥ 

उ० -जो ब्रह्म और जीव दोनों (सुपर, चेतन ओर पाल- 
नादि गुणों से सदश ( सयुजा ) व्याप्य व्यापकॉाय से संयुक्त 
(सखाया) परस्पर मित्रता युक्त सनातन अनादि हैं कोर (सूम्ानम.) 
वैसा द्वी तीसरा (वृक्षम्‌ ) अनादिरूप मूलकारण प्रकृति और शाखा 


[ ३ ] 


रूप काय वृक्ष जो रथूल होकर प्रलय में छिन्न भिन्न हो जाता है 
यह तीनों अनादि और रनके गुण कसम स्एभव भी अनादि हैं 
इन जीव ओर ब्रह्म में स एक जो जीव हैं. वह इस वृक्ष रूप संसार 
में पाप पुर्यरूप फर्लों का (स्वाद्ृत्ति); अच्छे प्रकार भोगना है और 
दूसरा परमात्मा अभ्षन न भोगता हुआ चारों ओर अर्थासन भीतर 

हर सबतन्न प्रकाशमान हो रहा है जीब से ईश्वर, ईश्वर से जब 
आर दोनों से प्रकृति भिन्न स्वरूप तीनों श्रनादि है ॥१॥ शाख्धर्त) 
अथांत्‌ श्रनादि सनातन जीव रूप प्रजा के लिये वेद द्वारा परमात्मा 
ने सब विद्याओं का बोध किया है ॥२॥ 


अजामेक़ां लोहितशुक्रकृप्णां वह्दीः प्रजा! सजमाना 
सरूपा। | द्वता अ० ४२ 
यह उपनिपद का वच्णन है। प्रकृति, जीव और परमाय्मा 


तीनों अजू अथात्‌ जिमः गे नहीं होता और न कभी 
ये नष्ठ होते अथात्‌ ये तीन जर' णु॒द्टें इनका कारण वाई 
नहीं इस श्नादि प्रकृति जीव करता हुआ फंसता 
है उसमें परमात्मा न फसर त्ता है । 

पड मत कि क पल शिद्धि किस प्रकार 
करते हडेहीत | हक ४ 


बई 


उ०--सब प्रत्यक्ष आदि प्रमाणों से ! 
प्र०- इश्वर में ध्त्यक्ष आदि प्रमाण कभी घट नहीं सकने ' 
उ०्-ें दरिया थेत ल्िकपोंत्न  ज्ञानमव्यपदेश्यमण्य मि- 
चा वियवसायात्मक प्रत्यचम्‌ | न्याय० झ० १४१६ 
यह गौतम महपि कृत न्याय दुशन का सूत्र है जो शोत्र, 
स्वचा, चत्तु, जिद्ढा, प्राण ओरमन का शब्द, स्पशे, रूप, रस, शंब, 
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सुख, दुःख, सत्यासत्य विषयों के साथ सम्बन्ध होने से जो ज्ञान 
उत्पन्न होता है उसे प्रत्यक्ष कहते हैं अब विचारना चाहिये कि 
इन्द्रियों ओर मन से गुणों का प्रत्यक्ष होता है गुणी का नहीं जस 
चार त्वचा आदि इन्द्रियों से रूप, स्पश, रस और गंध का ज्ञन 
होने से गुणोी जो प्ृथत्री उसका झात्मायुक्त मन से प्रत्यक्ष किया 
जाना है बसे इस प्रत्यक्ष सृष्टि मे रचना विशेष ज्ञानादि गुणा के 
प्रत्यक्ष होने से परग्मेश्रर का भी प्रत्यत्ष है ग्रोर जब आत्मा मन 
को ओर मन इन्द्रियों को किसी विषय में लगाता हैँ वा चोगे आदि 
घरी वा परोपकार आदि अष्छो बात के करने का जिस क्षण मे 
आरम्भ करता है उस समय जोतब की इन्छा ज्ञानादि उसी इच्छा 
विषय पर भुऊ जाती है उसी लगणा में आत्मा के भीतर से बुरे काम 
करने में भय शंका भोर लज्ञा तथा अच्छे कार्मो के करन में 
अभय, निःशडूता और आन-दोत्म" उन दे। वह जीवात्मा भी 


ओर से नहीं, किन्तु परमा+ र स॑ हूँ। भर जब जोवा मा 
शुद्ध होके परमात्मा का (: श॒णझणं होता है उसको उसी 
समय दोनों प्रत्यक्ष हो (का प्रत्यक्ष होता है ते! 
झनुमान श्रादि से: >> में क्या संदेद है! 
क्योंकि काय को दे .. ६९४ पु श है । 


जीवात्मा के अस्तित में प्रमाण । 


हर्द्रियाथे प्रतिद्धिरिन्द्रियार्थभ्यों ६र्थान्तरस्य हेसु! ॥ बै० ३- १-२ 

भाष्य-इंद्रिय तथा इनके गन्धादि विषयों में “यह प्राण है? 
यह गन्घ है? इस प्रकार का ज्लान इन्द्रिय तथा विषय से भिन्न 
पद्ाथ की सिद्धि में हेतु है. अर्थात्‌ जेसे छिद्र क्रिया के साधनभूत 
छुछरादिकों का प्रोक्ता कनसे भिन्न ट्वोता हे पेसे क्वान के साधनमभूत 
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प्राणादि इन्द्रियों का प्ररक ननसे भिन्न है क्योंकि जो 'प्रेरक है तह 
साथनों स भिन्न होता है! यह नियम हैं इस नियम के अनुसार 
जो घ्रागादि इन्द्रियां का गन्वादि विपयों में प्ररणा करने बाल्ला २- से 
भिन्न पदाथ हैं वदो आत्मा है »। जो गुगा है, बढ़ द्रव्य के आ श्रत 
होता है द्रव्य को छोड़कर गुण कदापि नहीं रहला, इस नियम के 
अनुस'र “यह घट है! यह रूप है! इत्यादि ज्ञानो का आश्रय भी 
पृथिती आदि आठ द्रव्यों के अतरिक्त काई द्रव्य अत्श्य होना 
चाहिये क्योंकि प्रथवी आदि आठ द्रव्य ओर उनके क्ा०्भुत 
शरीगदि उक्त ज्ञान के आश्रय नहीं हो सकते इसलिये ज्ञो पक्त 
ज्ञान का आश्रय द्रव्य है वही श्ात्मा है | 
तद्‌त्यवस्थानादेवात्म सद्भावाद प्रतिपेष! !! न्‍्य'०३ २३ 
य द्वि ए्क्र इश्द्रिय गम्प्गा विधर्या को प्रहण यश बालों होती 


तो इस दशा में चतन - > छख्राउश्यकता से होती पर्स्तु 
जब एक इन्द्रय दूसरी इफ्द्रिय यों बा अनुभवत्र नहीं करना 
तो किस प्रकार एक इ +५ 'इुन्द्रिय के ज्ञान का मिलान 
सकता हैं इसज्यि यः ' के ने वाला जीवात्मा 
थःश्य है. जप कर, ६ जसा २, स्थांसे प्रस्यक्त वि.या। 


“दृहांदि 54तरि भी वें चित्रयात्‌! | रूं८ ६९ 

वह आत्मा शरीर से नितान्‍त भिन्न वस्तु हैं क्योकि शरीर व 
आत्मा भिन्न घम वाले हैं शरीर परिणामी ओर आत्मा ऋपरिणामी 
है यह अनुमान और शास्त्रों के पमाणों से भी सिद्ध है ओर आत्मा 
का अपरि शारी होना तो सदेव जाने हये विषय का ज्ञाता हारे से 
बिदत होता हैं। तत्काल जन्मा ब/लक जिसने इस जन्म में अन्‍्गे 
हु शोकमय श्रादि के दवेतुरओ का अनुभव नहीं किया है पर दप- 
अय-्शोक श्रादि से युक्त देखा जाता है ओर वे दहृपो द पूच जन्म 
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में अभ्यास की हई स्मृति के अनुबंध से ही उत्पन्न होते हैं इससे 
जो कहते हैं देह दि से भिन्न जीवात्मा नहीं सो सबया मिथ्या है ॥ 
प्रकृति का अ्रनादितव 

प्यरे पाठक गगा | यदे ध्यान की हृष्ठटि से देख तो आप को 
ज्ञान होगा क्रि प्रत्येक गु्णी अपने गुणों का समुदाय हुआ करता 
है जिम गु्णी का गुगा परिणामी होता है वह गुणी भी परिणामी 
होता है जिसका गुण उत्पक्तष्मान हो वह गुर्णी भी जन्य हुआ 
क्बता है ओर यह भी प्रत्येक मनुष्य जानता है कि जिसके मुल्क 
नही वह म'लिक नहीं कहला सकता ओर जिसका मुल्क पंदा 
शुरा ,जन्य। वह अना दे मालिक ( स्वामी ) कहलाने का अधिक 7 
नहीं रखता। क्योकि जन्य वस्तु का नाश होना आवश्यकीय है 
इससे बह वस्तु के उत्पन्न होने से पूतर और नाश होने के पश्चात 


स्वामी पनास रिकिदोवादुती * जब तक व्याप्य न होगा 
व्यापक कहला नहीं सकता। प्रकार ज्ञाता होने का गुण भी 
ज्ञान के साथ सम्बन्ध गरद  अनाद है जीवों की 
अल्य शक्ति ओर ज्ञान ऋति की दृष्णा स तृप्तनदीं 
हाते वरन भोग से # ८ जल ४? अग्रिमें घी डाला 


जन मे, मनुष्य को ।अतना फ्साबट . जिमें ६.. हैं वह मिथ्यादि 
बंधन में पड़ता जाता है इश्वर के संयोग से कौर उसके नियम के 
अनुसार चलने स सुख्ब मिलते हैं. इश्वर के ज्ञान शक्त स्वरूप होने 
से उनके याग से मनुष्य में ज्ञानशक्ति बढ़ जाती है जिससे अपनी 
मित्रता की ज्ञान करने अपर उसके ठ्वारों पर अ्रधिण्त्य होने से 
सुब॒तात करता है मानो प्रकृत के अनादित्य बिना संसार में 
नियम नं चल सकता। बिना नियम के “अंधेर नगरी चोपट 
राजा टका सर भाजी टका सर खाज्ञा” अतः प्रकृति अनादि है । 
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प्र०--जगत के कारण कितने 6ोते हैं ? 

उ० तीन । एक निमित्त कारण, दूसरा उपादान कारण; 
तीसरा साधारण निम्मित्त काररा । 

पहला निमित्त कारण उपको कहते हैं जिसके बनाने से बने 
न बनाने से न बने । आप स्त्रयं बने नहीं दूसरे को प्रकारान्तर 
बना देवे | 

दूसरा उपादान कारग उपको कहते हैँ जिसके बिना कुछ न 
बने वहो अबस्थांतर रूप होके बने ओर बिगड़ भी, यानी प्रकृति 
परमाणु जिसको सब संसार के बनाने की सामग्री कहते हैं वह 
जड़ हान से आय से अप न बने न बिगड़ सकती ते दसरे के 
बनाने से वमती आओ बिगइन से बिगड़ती हैं पर कटी जड़ के 
निमित्त से जड़ भी बन *. बिगढ़ भी जाते दं जैसे प'मेर्वर के 


रचित बीज प्र*वी में पदन पाने स वृत्नाझ्रार हो ज्ञात हे 

आर अग्नि आदि जड़ ” गा हू भी जाते है परन्त नियम 
५ः ज्ञी ह। ् न्‍ नै न रच कक क्र 

पृथक इनका बनना बदि_. र॒ जीव के आधीन है | 


तीसरा साधागणा ७  (कह७. ! बन नेमें साधन और 
साधाग्ण निमत्त हो | निमिन्‍न कॉरेंश| "जकाोर के हँ एक सब्र 
सृट्ठि को कारगु से बनान घारने और प्रनय करने तथा सब की 
व्यवस्था ग्खने वाला मुख्य निर्मित्त कारण परमात्मा हैँ । दसरा 
परमेश्वर की ख्रष्टि में से पदार्थों को लेकर अनेक विधि वायोन्तर 
बनाने वाला साधारण निभित्त क रण जीव है। जेप घड़े का बना 
ने वाला फुम्हार निमित्त कारण, मिट्टो उपादान कारण और दण्ड 
चक्र प्रकाश, द्वाथ, ज्ञान आदि निर्मत्त साधारण कारण हैं इन तीन 
कारण के बिना कोई भी वस्त नहीं बत सकती ओर न बिगड़ 
सकती दे । 
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फारणामावात्‌ कार्या भाव: ॥ बै० अ० ४ भआरा० १ सू० 
गर्ग के अभाव से काय का अभाव होता है परन्त यह 
नियम नहीं कि काय के अभाव से कारण का भी अभाव हो यदि 
सृष्टि का कारण परमार न हों तो सृष्टि का उत्पन्न होना सम्भव 
नहीं, यदि यह नियम न हो तो मनुष्य किस प्रकार बस्त सिद्धि 
कर सऊे जसे घड़े आदि में देखते हूँ कि यदि वह मिट्टी स बने 
तो प्रिट्टी के. पीतल के बने तो पीतल के गुण अ्रवश्य पाये जाते हैं । 
कारण गुण पूवेकः कास्ये गुणों दृष्ट: ॥ पे. अ. २ आ. १सू २४ 
लपादान कारण के सहताकाय में गुण होते हैं. श्रद्म सचिदा- 
मन्द स्वरूप ओर जगत्‌ क,य्य रूर असत जड़ ओर श्र नन्द रहित, 
श्रद्दा अत और जगत्‌ उत्सन्न हुआ, श्द्दा अहृश्य और जगत हृश्य है, 
प्रद्या अग्बंड और जगतू खण्डरूए .. यह्वा स प्रथिव्यादि काथ्य 


उन्पन्न होवें तो प्रुथिव्यादि * प्रड़ादि गुण ब्रह्म में भी होव 
शवात जैसे प्रथिव्यादि ऊ | भी जड़ हो जाय ओर 
जैसा परमेश्वर चेतन * #ई काय्य भी चेतन होना 


हिये इससे सिद्धि, परमे* जगत को उपादान कारण नहीं 

निमिन्त काग्ण है आर जो स्थूल होता है रह कृत परमाणु जग्त्‌ 
के उपादान कारण हैं वे संपंधा निराकार नहीं किनत पर*छर से 
स्थून और अन्य काथ से सूच्ठम आकार रखते हैं । 

सब खल्विदं ब्रक्ष नेह नानास्ति किश्वन । 

यह बचन द्वी एक जगह का नहीं दो उपनिपदां के श्रक्षग २ 
याक्य दें ! 

सव॑ खल्विद ब्रक्ष तज़ज्ञानिति शांत उपासीद ॥ 

छान्‍्दो० ३ खं० १४ मं० १ और 
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मनमेवेदमाप्तन्यं नेह नानास्ति किश्वनू 'भृत्यो: 
सः मृत्यु गच्छति हद नानेव पश्थति | कठोपनि० २ वल्ली 
४ मं० 

जैसे शगीर के अंग जब तक शरीर में जहां के तहां ग्हते तथ 
तक काम के होते हैं अलग होने से निकम्मे द्वो जाते हैं पसे हो 
प्रकग्यास्थ वाक्य साथर ओर प्रकरण से अलग व किसी अन्य के 
साथ जोइने से अनथ कहद्दे जाते हैं। इस का अथ इस तरह है हे 
ओवब तू ब्रद्वा की उपासना कर जिस त्रद्म से जगत की उत्पत्ति स्थिति 
कौर जीवन द्वोता है जिसके बनाने और धारण करने से यह सब 
जगत विद्यमान हुआ ब्रद्म से सहचरित है। उसको छोड़ दूसरे 
को उपासना नहीं करनी चाहिये | इस चेतन मात्र अखंडकरस ब्रह्म 
रूप में नाना वस्तुओं का सेंऊड_ ल्च्तु ये सब प्रथक २ स्वरूप 
से परमेश्बर के आधार में स्थित 


प्र--ज्ञो परमेश्वर जी 7 5. न और सामथ्य न देता 
तो जीव कुछ भी न कर सक . '"सल्ि 'र की प्रेरणा से ही 
जीव काम करता है | 


उ०--जीब उत्पन्न कभी नहीं हुआ अनादि है जेसा इश्वर 
अौर जगत का उपादन कारण प्रकृति है। जीव का शरीर तथा 
इन्द्रियों के गोलक परमेश्वर के बनाये हुये हैं ओर वे सब जीव के 
आधीन हैं जो मन, कम, वचन से जीव पाप पुण्य करता है वह 
भोक्ता दै ईश्वर नहीं। यह मनुष्य शरीर तो सब शरीरों से उत्तम 
प्रभु की स्वाभाविक दया व न्याय दे कि जिस से जीव प्रयत्न कर 
झल्पक्षता के दोष ओर आनन्द की कमी को पूरा कर सके | यन्त्र 
को प्रयोग में क्षाने बाज्ा भोक्ता होता दे बनाने वाला नहीं । 


[ १० । 

प्रअ--ज्ञीव ओर इंश्वर का स्वभाव स्वरूप, गुगा, कम, केसा 
है दोनों चेतन स्वरूप हैं स्वश्वाव दोनों का पवित्र अविनाशी और 
धर्मिकता आदि हैं। परन्तु कम पग्मेश्वर के सृष्टि की उत्पति, 
स्थिति, प्रलय सब को नियम में रखना ओर जीबों के पाप पृण्यों 
के फल देना आदि धर्म युक्त कम हैं और जीबों के सम्तानोत्पत्ति 
पद. पालन शिल्प बविद्यादि अच्छे बुरे बम हैं। ईश्वर के नित्य 

ज्ञान, आनन्द, अनन्त बन आदि गुण हैं ओर जीव के-- 
इच्छादप प्रथल सुख दुःख ज्ञानान्यात्मनो लिड्अमिति ॥ 

न्याय अ० १ अ० १ सू० १०॥ 


प्राणापाननिभषोन्मपमनो गती रिद्रियान्तर विकारा। सुख 


दुःखेच्छादपो प्रयत्ञाभ्ात्मनो लिड्रानि ॥ 
.. ,+० आ० ३ आ० २ सू० ४॥ 


इच्छा, है. घ, प्रयन्त. ब, ज्ञान, प्राण, अपान, न्मिष, 
बन्‍्मेष-मनन, गीत इन्दि सोना, छुंघा, तृषा, हपे, शोका्दि 
युक्त होना ये जीवाः _णु पग्मात्मा से भिन्‍न हैं उन्हों से 


आत्मा की प्रतीत .-नी क्योकि वह स्थूल नहीं। जब तक आत्मा 
दृढ़ में होता है तभी तक ये गुण प्रकाशित होत हैं ओर जब शरीर 
को छोड़ चला जाता है तब यह गुण शगीर में नहीं रहते । जिसके 
होने स जो हों और न होने स न दो वे गुण उसी के हं।ते हैं. जेसे 
दीप सृय्यादि के होने स प्रकाशादि का होना, न होने से न द्दोना 
बसे ही जीव और परमात्मा का विज्ञान गुण द्वारा होता है । 

प्र ०--जीव स्वतन्त्र है वा परतन्त्र ९ 

उ०--अपने कतब्य कर्मों में स्व॒तन्त्र ओर इंश्वर की व्यवस्था 
सें परतन्त्र दे 'स्वतन्त्र: कत्ता” यह पाणिनीय व्याकरण का सूत्र 
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है जो स्वतन्त्र अथात्‌ स्वाधीन है वही कर्ता है.भोक्ता है स्वतन्त्र न 
हो तो उसको पाव पुण्य का फल्न प्रप्त कभी नहीं हो सकता जैसे 
सेना सेनाध्यकज्ष की आज्ञा से अनेफ़| पुरुषों को मार के अपराधी 
नहीं होते | बैस जो परमेश्वर के प्र'णा स कर्म हों तो जीव को 
पाप या पुण्य न लगे । 

प्र<--जीव शरीर में भिन्न विभु है वा परिछिन्न ९ 

उ०--परि छिन्‍न. जो विभ होता तो जाग्रृत, स्वष्न, सुपुप्ति, 
मरण, जन्म, संयोग, वियोग, जाना आना कभी नहीं हो सकता | 
इसलिये जोब का स्वरूय अल्यञ्ञ, अल्य अथांतू सूह्रम है और 
परमेश्वर अतीव राज्मान्‌पूदमतर, अनन्त, सर्वेज्ष और सर्वज्ञ और 
सवब्यापक्र ध्वरूत हैं इसलिये जीव ओर परमेश्वर का व्याप्य 
व्यापक सम्बन्ध है ! 

प्र०--जिस जगई में एक “मनु होती हे उस जगह में दूसरी 
वस्तु नहीं रह सकती इस लिये 5 * ओर इंश्वर का संयोग सम्बन्ध 
हो सकता व्याप्य व्यापक नहीं । 

उ०--यह नियम समान आकर रुप्ले पदार्थों में घट सकता 
है असमानाक्ृति में नहीं। जे पे लोहा रथू त, ४ म्लूइम होता है इस 
कारण स लोहे में अग्ति व्यापक हो कर एक ही अवराश मे थे दोनों 
रहते हैं १8 हो जीव मे श्वर से स्थूल होने से परमेश्वर व्यापक 
ओर जीव व्याप्य है बेस ही संज्य सेवक आधाराधेय, राजाप्रजा, 
पिता पुत्र आदि सम्बन्ध हैं । 

प्र०- ईश्वर साकार है व निराक/र ? 

उ०--निराकार, क्‍योंकि जो साकार होता तो व्यापक न 
होता | तो सर्वज्ञादि सवनियामक सृष्टि करता गुण ईश्वर में न घट 
सकते क्योंकि परिमित बस्तु के गुण कर्म स्वभाव भी परिमित 
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रहते हैं । तथा शीतोष्ण, छुधा, तृषा शोर रोग, दोष छेदन, भेदन 
आादि से रहित नहीं हो सकता । इससे यहद्दी निश्चित है कि इश्वर 
निराकार है। जो साकार हो तो उसके नाक, कान, आंख झभादि 
अवबयवों का बनाने हारा दूसरा होना चाहिये। क्योकि जो संयोग 
से उत्पन्न होता है उसको संयुक्त करन याद" निगकार चेतन अवश्य 
होना चाहिये। जो कहो कि इंश्वर ने स्वेच्छा से अपना शरीर बना 
लिया तो भी बड़ी सिद्ध हुआ कि शरीर बनने के पुृव निराकार 
था | इस लिये परमात्मा कभी शरार धारण नहीं करता किन्तु 
निराकार होने से सूद्म कारणों से स्थुलाकार बना देता है । 

प्र---ईश्वर सवशक्तिमान है वा नहीं ? 

उ०-है, परन्तु जेसा तुम सब शक्तिमान शब्द का श्रथ मानते 
हो पैसा नहीं। किन्तु सब शक्तिमान शब्द का यही अ्रथ है कि 
ईश्वर अपने काम अ्रर्थात्‌ उत्पति, पालन प्रलय आदि और 
सब जीवों के पुण्य पाप की यः , योग्य व्यवस्था करने में िचित 
भी किसी की सहायता नहीं लेता । आप कहें कि इंश्वर जो चाहे 
सो कर सकता है। तो क्या परमेश्वर अपने को मार अनेक इश्वर 
बना स्वयं अविद्वान चोरी व्यभिचारादि पाप बम ओर दुखी भी 
हो सकता है १ यदि नहीं तो यह कष्दना सब कुछ कर सकता कभी 
नहीं घट सकता | इसस वही सिद्ध हुआ जो हमने कहा दे | 

प्र०--पर मेश्वर दयालु और न्यायकारी है वा नहीं ! 

उ०- न्याय और दया का नाम मात्र ही भेद है क्‍योंकि जो 
न्याय स प्रयोजन सिद्ध होता है बही दयास दण्ड देने का प्रयोजन 
है कि मनुष्य अपराध करने से वन्द्‌ दोकर दुःखों को प्राप्त न हो 
वही दया बहाती दे पराये दुःखों का छुड़ाना । जितना बुरा काम है 
बैसा ही दण्ड देना न्याय हैँ डाकू को कारागार में रखकर अपराध 
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करने से बचाना उस पर दया भौर अन्य धद्दर्त्नों मनुष्यों की 
रक्षा मनुष्यों पर दया है । 

प्र-परमेश्वर की स्तुति, प्राथना ओर ढपासना करनी 
चाहिये वा नहीं ? 

उ०--करनी चाहिये, इससे वइ धपना नियम तो नहीं 
छोड़ता-पर स्तुति स ईश्वर में प्रति उसके गुण फर्म स्वभाव से 
अपने गुण कस स्वभाव का सुध[रता, प्राथंना से निरभिमानता 
उत्साह और सहाय का मिलना, उपासना से परब्नह् से मेल और 
उसका साक्षातकार होना उसके आन-द गुण अपने में आना है। 
जैसे अग्नि के पास बेठने से पक दाहक गुण आते हैं जैस वह न्यायी 
बैसा आप बने पर आप न बने केवल भाड़ के समान गुण कंसन 
करे अपने चरित्र न सुधारे उसकी स्तुति करना व्यथ है पुरुषार्थी 
बनना अथात्‌ अपने सामथ्य भर पुरुषाथ के उपरान्त प्राथना 
करनी योग्य है सब फी उपकारक प्राथना में प्रभु सद्दायक होते हैं 
हानि कारक में नहीं प्रभू के भरोसे भ्रालसी बनाना मह्दामूखता है 
वद्द सुख कभी न पावेगा | जैसे बतमान कल में भारतवासी । 

प्र०--जब परमेश्वर में श्रो्ननेत्रादि इन्द्रियां नहीं हैं. तो वह्द 
इन्द्रियों के काम केसे कर सकता १ 


उ०-झपाशिपादो जवनी ग्रद्दीता पश्यत्यचचुः सथृ- 
णोत्यकर्ण! । सवेत्ति विश्वंनचतस्पास्ति वेत्ता तमाहुसग्रय 
पूरुष पुराणम्‌ ।। आता उप० अ० उमं० १६ 

यह उपनिषद्‌ का वचन है परमेश्वर के द्वाथ नहीं परन्तु 


अपनी शक्तिरूप हाथ से सबका प्रहण रचना करता, पग नहीं परन्तु 
व्यापक होने से सब से अधिक बेगवान, चक्ु का गोज़क नहीं 
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परन्तु सबको यथावत देग्वता श्रोत्र नहीं तथा सब्रकी वाने सुनता, 
अ्न्त:करण नहीं परन्तु सब जगत्‌ को जानता है पर उसको अवधि 

सहित जानने वाला कोई नहीं, उसी को सनातन सब से श्रप्ठ सब 
में पूण होने से पुरुष कहते हैं। वर इन्द्रियों ओर अन्तः करण से 
होने वाले काम अपने सामथ्य से करता है । 

प्र०--उसको बहुत से मनुष्य निष्क्रिय और निगुण कहते हैं ? 

उ०-न तस्य कार्य करणुं च विद्यते न तत्पमःश्राभ्य थि- 
कश् दश्यते | परास्य शक्तििविधेत श्रूपते स््राभाविकी 
पन्ानवलक्रिया च ॥ श्वेता० उप० अ० ६ मं० ८ ॥| 

यह उपान्‍यद का वचन है परमात्मा से कोई तद्रप कार्यो 
ओर उसको करण अथोत साधक तम दूसरा अपेक्षित नहीं। न 
कोई उसके तुल्य न अधिक है। सर्वोत्तम शक्ति अर्थात्‌ जिसमें 
अनन्त ज्ञान, अनन्त वल ओर अनन्तक्रिया है बह स्वाभाविक 
अथोत्‌ सहज उसमें सुनो जाती है जो परमेश्रा। निश्किय होता तो 
जगत की उत्पत्ति स्थिति प्रलय न कर सकता इस लिये बह ब्थि 
तथापि चेतन होने से उसमें क्रिया भी है । 

प्र०- परमात्मा अपना अ्रन्त जनता वा नहीं ? 

उ०-परसमेखर पुण ज्ञ'नी है क्‍योंकि ज्ञान उरूको कहते हें 
कि जिससे ज्यों का त्यों जाना जाय परमेश्वर अनन्त है तो अपने 
को अनन्त ही जानता और सव काम ज्ञान युक्त करता है । 

क्रेश कमविपाका शयेरपरामृष्टः पूरुप विशेष इश्वरः ॥ 
योग समाधिपादे सूृ० २७ 

जो अविद्यादि क्वेश, कुशल, अथु शल, इष्ट, अनिष्टठ फल और 

सिश्रफल दायक कर्मों को वासनाओ्रों से रहित है वह सब जीवों में 
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विशेष इंश्वर कहाता है । 

प्र०--“इश्वरामसिद्वे। ॥!! सां० अ० १ सू० १२ 

क्या यह ठीक है ? 

उ०-यहां इंश्वर की सिद्धि में प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं हैं और 
न इश्वर जगत्‌ का उपादान कार्ण हैं और पुरुष से विलक्षण 
अथ।त्‌ सवतन्र पूण होने से परमात्मा का नाम पुरुष शरीर में 
शयन करने से जीव का भी जाम परुष है क्‍योंकि उसी प्रकरण में 
कहा-प्रधान शक्ति योगाश्रेत्सड्रापत्तिः! |१॥ सत्तामात्राचे 
त्सर्वेश्वयेम्‌ ॥२॥ श्वतिराप प्रधान कारय्येत्वस्य ॥३। सांख्य 

अ्र० ४» सृ० ८+-८६-१२॥। 

यदि पुरुष को प्रधान शक्ति का योग हो तो पुरुष में सद्बगपत्ति 
हो जाय श्रर्थात जैसे प्रकृति सूदम से मिलकर छायरूप में सक्भत 
हुई है बेस परमेश्वर भी रथूल हो जाय । इसलिये परमेश्वर जगत्‌ 
का उपादान कारण नहीं किन्तु निमित्त कारण है ॥१॥ जो चेतन 
से जग्त्‌ फी उत्पत्ति हो तो जैसा परमेश्वर समःश्वययुक्त है बैसा 
संसार में भो सर्देश्यय का योग होना चाहिये, सो नहीं। इससे 
वही बात || २॥ क्योंकि उपनिषद्‌ भी प्रधान डी को जगत्‌ का 
उपादान का ण॒ कहती है इसलिये जो कपिलाचाय जी को अनीश्वर- 
वादी कहता है जानो बही अनीश्वरवादी है. कपिल्यचाय जी नहीं । 
तथा अति सत्र व्याप्नोतीत्यात्मा/” ज्ञोसबंत्र व्यापक 
ओर सर्वज्ञाद धम्युक्त सब जीवों का आत्मा है उसको सीमांसा 
वशेषिक और न्याय ईश्वर मानते हैं । 

प्र०--इश्वर अवतार लेता है या नहीं ९ 


र०--नहीं, क्योंकि, भ जएकपात्‌”' यजु० झर० ३४ मं० ४शे। 
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“पपय्येगाच्छुक्रमकायम्‌!” यजु० अ० ४० मं० ८ 
इत्यादि वचनों से सिद्ध है कि परमेश्वर जन्म नहीं लेता॥ 
यदा यदा हि धमेस्य ग्लानिभवति भारत । 


अम्युत्यानमधमेस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ | गी० ४ 
श्र कृष्ण जी को शअ्रवतार कहते हैं, यह बात वेद विरुद्ध होने 
से प्रमाण नहीं, पर ऐसा तो हो सकता कि धर्मात्मा मुक्त पुरुष 
जन्म लेकर धरम की रक्षा करें परोपकाराय सर्ता विभूतयः”” 
पर वह इग्वर नहीं हो सकते ! 
प्र०--जो ऐसा दे तो चोबीस अवतारों को क्‍यों मानते हैं । 
उ०--बेदाथ के न जानने, सम्प्रदायी लोगों के बहकाने और 
अपने आप अविद्वान होने से, भ्रम जाल में फँस ऐसी अ्रप्रामारिणक 
बातें करते ओर मानते हैं । 
प्र० -इश्वर अवतार न ले तो कंसरावणादि दुष्टों का नाश 
केसे हो सके ? 
उ०--प्रथम जो जन्‍्मा है वह अवश्य सृत्यु दोगा जो ईखर 
शरीर धारण किये बिना जगत की उत्पत्ति, स्थिति ओर प्रलय 
करता दें उसके सामने कंस रावणादि वह एक क्रोड़ी के समान भी 
बदीं, सके व्यापक होने से उनके शरारों में भी व्यापक है फिर 
अष्ट करने में क्या जो कोई कद्दे भक्त जनों के लिये जन्म लेता तो 
भरी ठीक नहीं क्योंकि जो भक्त जन ईश्वर की शभ्राज्ञानुसार चलते 
हैं उनके उद्धार करने का सामथ्य ईश्वर में है। क्‍या सृष्टि की 
रचना विचित्रता से कंस रावशादि का बध गोवधनादि पब॑तों का 
उठाना बढ़े कम हैं| युक्ति से भी ईश्वर का जन्म सिद्ध नहों होता । 
जैस अनन्त आकाश को कोई कहे गर्भ में आया ऐसा कद्दना कभी 
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सच नहीं हो सकता । क्योंकि आकाश अनन्त ओर सब में व्यापक 
है बेसे ही अनन्त स्वेव्यापक परमात्मा के होने से उसका आना 
जाना कभी सिद्ध नहीं हो सकता एमा इंश्वर के बिषय में कहना 
श्रोर मानना विद्याहीनों के सिवाय कोन कद्देगा व मान सकेगा | 
इस लिये राम, कृष्ण, शंकर, इसामसीह, मोहम्मद साहिब आदि 
ईश्वर के अवतार नहीं क्‍योंकि गगद्ठेप, क्षुधा तृपा, भय शोक, 
दुःख, सुख, जन्ममरण आदि गुण युक्त होने से मनुष्य थे | 
प्र०--इश्वर अपने भक्तां के पाप क्षमा करता है वा नहीं | 
3उ०--नहीं, क्योंकि जो पाप क्षमा करे तो उसका न्याय नष्ट 
हो जाय ओर मनुष्य महापापी हो जायें। क्योंकि क्षमा की वात 
सुन कर ही उनको पाप करने में निरभयता और उत्साह हो जाये 
जेसे राजा अपराध को क्षमा कर दे तो वे मनुष्य अधिक बड़े २ 
पाप करें ओर जो पाप नहीं करते बढ़ भी करने लग जाबें इसलिये 
सब कर्मों का यथावत फल देना ही ईश्वर का काम है क्षमा करना 
नहीं । 
प्र०-परमेख्वर त्रिकालदर्शी है इससे भ्विष्यत की बात 
जानता है । जेसा वह निश्चय करेगा बेसा जीव करेगा इससे जीव 
स्वतंत्र व दुण्डनोय भी नहीं। कया यह कथन ठीक है ? 
उ०--ईश्वर को त्रिकालदर्शी कहना मूखता का काम है क्‍योंकि 
जो होकर न रहे बह भूतकाल, और न होके होवे बह भविष्यत 
काल कहलाता है क्या ईश्वर का कोई ज्ञान होके नहीं रहता तथा न 
होके होता है इसलिये परमेश्वर का ज्ञान सदा एक रस अस्वंडित 
बतमान रहता है भूत भविष्यत्‌ जीबों के लिये हैँ हां जीबों के 
कर्म की अपेक्षा इश्वर में त्रिकालज्ञता है जेसा स्वतंत्रता से जीव करता 
है बसा लवज्ञता से इश्वर जानता है । उसमें ज्ञान भ्रनादि है । 
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प्र०--जगत के बनाने में परमेश्वर का क्या प्रयोजन है जो 
न बनाता तो अच्छा रहता और जीवों को भी दुःख सुख न 
प्राप्त होता ? 

उ०--यह आलसी ओर दरिद्र लोगों की बातें हैँ पुरुषार्थी की 
नहीं । जीवों को प्रलयमें क्‍या दुःख वा सुख जो सृष्टि की तुलना की 
ज'बे तो सुख कई गुणा अधिक होता और बहुत से पवित्र आत्मा 
जीव मुक्ति के साधन कर मोक्ष के आनन्द को प्राप्त द्ोते हैँ। प्रलयमें 
निकम्में जैसे सुपृप्ति में पढ़े रहते हैँ | जो तुमसे कोई पूंछे कि आंख 
के होने में कया प्रयोजन है तो देखने के सिवा कुछ न कहोगे | तो 
जो इंश्बर में जगत की रचना करने का विज्ञान है बल ओर क्रिया 
उसका क्या प्रयोजन है बिना जगत्‌ की उत्पत्ति करने के कुछ भी 
न कह सकोगे ओर परमात्मा के न्याय धारण, दया आदि गुण 
तभी साथक हो सकते हैं । जब जगत्‌ को वनावे। उसका अनन्त 
सामथ्य जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थित, प्रलय सब जींबों को असंख्य 
पदाथ देकर परोपकार करना है । 

प्र:--बीज पहले है या वृक्ष ! 

उ०--बीज, क्योंकि बीज, हेतु, निदान, निमिश्त और कारण 
इत्यादि शब्द एकाथ वाचक हैं । कारण का नाम बीज होने से 
काय के प्रथम हो होता है । 

प्र०--क्या कारण के विना पर मेश्वर काय नहीं कर सकता ? 

उ०--नहीं, क्योंकि जिसका अभाव अर्थात्‌ जो बतमान नहीं 
है उसका होना सवथा असम्भव है. ऊसे कोई गपोड़ा हांक दे कि 
मेंने बंध्या के पुत्र ओर पुत्री का विवाद देखा, वइल के बिना वर्षा 
हुईं मम मातापितरों न स्तो5हमेवमेव जातः ऐसी 'असम्भव 
बातें पागल लोगों की हैं । 
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प्र०--जो कारण के बिना काय नहीं होता तो कारण का 
कारण कोन है ? 

उ०--जो केवल कारण रूप ही हैं वे काय किसी के नहीं दवोते 
और जो किसी का कारण और किसी का काय होता है वह दूसरा 
कहाता है| जैसे प्रथिवी, घर आदि का कारण, और जल का काय्य, 
होता है परन्तु जो आदि कारण प्रकृति है बह अनादि है। 

मूले मूलाभावादमूल मूलम्‌ || सांख्य श्र० १-सू० ६७ 

मूल का मूल अथात्‌ कारण का कारण नहीं होता। इससे 
अ्रकारण सब कार्यों का अ्रभाव होता है क्‍योंकि किसी काय के 
आरम्भ होने के पूब तीनों कारण अवश्य होते हैं जेसे कपड़ा बनाने 
के पूव तन्तुवाय, रुई का सूत और नतिका आदि पूव बतमान 
होने से वस्न बनता है वेसे ज़गत्‌ की उसपत्ति के पूब परमेश्वर प्रकृति, 
काल, आकाश, जीवों के अनादि दोने से इस जगत्‌ की उत्पत्ति 
होती है। यदि इसमें एक भी न हो तो जगत भी न हो । 

प्र०--सृष्टि विषय में वेदादि शास्त्रां का अविरोध या विरोध है ९ 

उ०--अविरोध, छ: शाद्रों में अविरोध देखो इस प्रकार 
है। “मोमांसा” में ऐसा कोई कायजगत्‌ में नहीं होता कि जिसके 
बनाने में कम चेष्टा न की ज्ञाय 'विशेषिक” में समैय न लगे बिना 
ब्रने ही नहीं “न्याय” में उपादान कारण न होने से कुछ भी नहीं 
बन सकता “योग” में विद्या, ज्ञान, विचार न किया जावे तो नहीं 
बन सकता “सांख्य” में तत्वों के मेल न होने से नहीं बन सकता 
“वेदान्त” में बनाने वाला न बनावे तो कोई पदाथ न हो सके इसलिये 
सष्टि छ: कारणों से बनती है । उन छः कारणों को व्याख्या एक २ की 
एक २ शास्त्र में है इसलिये उनमें विरोध कुछ भो नहीं । जैसे छः: 
पुरुष मिल के एक छप्पर उठाकर भित्तियों पर धरें बेसा द्वी संष्टि 


[ २० ् 
काय रूप की व्याख्या छः शाखकारों ने मिलकर पूरी की है। यह 
नेत्तिरीयोपनि० ब्रह्मानन्द वल्ली अ्रनु २ 


तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः । आकाशा- 
द्वायू:। वायोरप्रि! । अग्रेरपः। अदभ्यः पृथिवी । प्रथिव्या 
ओपधयः । ओपधिभ्योउल्नम्‌ । अन्नाद्रेत! । रेतः पुरुष 


सवा एप पृरुषोउश्चवरस मयः | 
यह तेत्तिरीय उपनिषद का वचन है उस परमेश्वर और प्रकृति 
से आकाश अवकाश अर्थात्‌ जो कारण रूप द्रव्य जो सबंत्र फैल 
ग्हा था उसको इकट्ठा करने से अवकाश उत्पन्न सा होता है, वास्तव 
में ग्राकाश की उत्पत्ति नहीं होती क्योंकि बिना आकाश के प्रकृति 
परमाणु कहां ठहर सके. आकाश के पश्चात्‌ वायू, वायू के पश्चात्‌ 
अग्नि, श्रग्मि के पश्चात्‌ जल, जल के पश्चात्‌ प्रथिबी, प्रथिवी से 
अ्रौषधि औषधियों से अन्न, अन्न से वीय्ये, बीय्य से पुरुष अथात्‌ 
शरीर उत्पन्न होता है। अतः कारणोपाधि ओर कार्योपाधि के योग 
सजीव और ईश्वर नहीं बना सकागे। किन्तु इश्वर नाम ब्रह्म 
का है और ब्रह्म से भिन्न अनादि अनुत्पन्न ओर अमृत स्वरूप जीव का 
नाम जींव है जो तुम कद्दो ज्ञीव चिदाभास का नाम है तो बह क्षण 
भंगुर होने से नष्ट हो जायगा तो मोक्ष का सुख फोन भोगेगा ? 
इसलिये ब्रह्म जीब और जीघ ब्रद्वा कभी न हुआ न है आर न होगा। 
जिससे उत्पन्न होता वह कारण ओर जो उत्पन्न होता वह काय 
और जो कारण कार्य उपाधि भेद से ईश्वर जीव मानते ऐसा नहीं । 
जो कारण को कार्य रूप बनाने हारा दै वह कतो कहता है । 
प्रण--तो सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयप्र 
छान्दोग्य । 
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अद्वेत सिद्धि केसी होगी ९ 
उ०-हमारे मत में ब्रद्वा से प्रथन कोई सजातीय विजातीय ओर 

सुगत अवयवों के भद न होने से एक ब्रह्म ही सिद्ध होता है । 

प्र०--जब जीव दूसरा है तो श्रद्वैत सिद्धि केसे हो सकती है। 

उ०--इम श्रम में पड़ क्‍यों डरते हो ? विशेष विशेषण विद्या 
का ज्ञान करो कि उसका क्‍या फल है समझो कि अद्वित विशे- 
पण ब्रह्म का है अर्थात्‌ अनेक जीव व तत्व हैं उनसे ब्रह्म को प्रथक्‌ 
करता है ओर विशेषण का प्रकाशक धन यह दै कि ब्रद्य के 
होने की प्रवृत्ति करता दै जेसे “अस्मिन्नगरे5द्वितीयो घनाढ्यो- 
देबदत्त:” |“अस्यां सेनायामद्वितीयः शूरवीरों विक्रमसिद्द! 
किसी ने किसी से कहा कि इस नगर में अद्वितीय घनाड्य देव 
दत्त और इस सेना में अद्वितीय शूरबीर विक्रमसिंह है । इस 
से क्‍या सिद्ध हुआ इस नगर में देवदत्त के सदृश दूसरा 
धनाड्य ओर इस सेना में विक्रमसिंह के समान दूसरा शूरबीर 
नहीं है । न्‍न्यून तो हैं. वेसे ही ब्रह्म के सहश जीव ब प्रकृति 
नहीं हैं पर न्यून तो हैं । इससे यद्द सिद्ध हुआ कि ब्रह्म सदा एक 
है ओर जीव तथा प्रकृति स्तत्व अनेक हैं। ब्रह्म के तल्य नहीं 
इससे न अद्वेत सिद्धि ओर न द्वेत सिद्धि की हानि होती है | 

प्र---अह्म के सतू-चितू-आनन्द ओर जीब के श्रस्ति भांति 
प्रिय रूप से एकता द्वोती हे फिर क्‍यों खण्डन करते दो । 

उ--क्रिंचत्‌ साधम्य मिलने से एकता नहीं हो सकती। 
जैसे प्रथिवी जड़ दृश्य है वेसे जल अप्रि आदि भी जड़ और 
दृश्य हैं इतने से एकता नहीं होती । इनमें बैधम्य भेद कारक 
अर्थात्‌ विरुद्ध धम जेसे गन्घ, रुक्षता, काठिन्य भादि गुण 
पृथिवी का और रस द्रवत्व कोमलत्वादि धर्म जल के रूप दाह 
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फ्त्वादि धरम अ्रम्मि के होने से एकता नहीं | जसे मनुष्य और 
कीड़ी के आकृति में भिन्‍नता होने से एकता नहीं होती, वेसे ही 
पश्मेश्वर के अनन्त, ज्ञान, बल, आनन्द होना निश्रान्तित्व 
झौर ब्यापकता जीव से झोर जीव के अल्प ज्ञान, अल्प बल, 
झल्प स्वरूप सब आअआन्तित्व ओर परिच्छिन्नतादि गुण ब्रह्म से 
भिन्‍न होने से जीव ओर परमेश्वर एक नहीं इनका स्वरूप भी 
परमेश्वर अति सूक््म ओर जोब उससे कुछ स्थून होने से 
भिन्न है । 

अथोदरमन्तरं कुरुते । अथ तस्य भ4 भवति द्वितीयादे 


मये भवति । 

यह ब्रह्मरारण्यक का चचन है । जो ब्रह्म और जीव में 
थोड़ा सा भी भेद करता है उसको भय प्राप्त होता है क्योंकि 
दूसरे से ही भय होता है । 


उ०--इसका अथ यह नहीं है किन्तु जो जीव परमेश्वर 
का निषेध वा किसी एक देश काल में परिच्छिन्न परमात्मा 
को माने वा उसकी आज्ञा गुण कम स्वभाव स॑ विरुद्ध होके 
अथवा किसी दूसरे मनुष्य से बेर करे उसको भय प्राप्त होता 
है क्‍योंकि द्वितीय बुद्धि श्र्थात्‌ ईश्वर से मुकमसे कुछ सम्बन्ध 
नहीं तथा किसी मनुष्य से कद्दे कि तुमको में कुछ नहीं सम- 
मता तू मेरा कुछ भी नहीं कर सकता वा किसी की दह्वानि करता 
वा दुःख देता जाय तो उसको उनसे भय द्वोता है ओर सब प्रकार 
का अ्रविरोध होवे तो वे एक कहाते हैं जेसे कद्दते हैं देवदत्त 
बल्लदत्त ओर विष्णुमित्र एक हैं। विरोध न रहने से सुख विरोध 
से दुःख प्राप्त होता दे । 
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प्र०--अ्रद्मय जीव की सदा एकता अनेकता रहती या कभी 
दोनों मिल के एक भी होते हैं | जेसे प्रथिव्यादि द्रव आकाश 
से भिन्‍न कभी नहीं रहते क्‍योंकि आकाश के बिना मूत्त द्रव्य 
कभी नहीं रह सकता और स्वरूप से भिन्‍न गहने से प्रथकता है 
वेंसे ब्रह्म के व्यापक होने से जीव ओर प्रथिबी आदि द्रव्य 
उससे अलग नहीं रहते भीर स्वरूप स एक भी नहीं होते जैसे 
घर के बनाने की मसामप्री तीनों काल में आकाश से भिन्‍न नहीं 
पर स्वरूप से भिन्‍न होने से कभो एक नहीं, इसी प्रकार जीव 
तथा सव पदाथ परमेश्वर में य्याप्य होने से परमात्मा से तीनों 
कारों में भिन्‍न नहीं ओर स्वरूप भिन्‍न होने से एक कभी नहीं 
होते । 

प्र०--परमेश्वर सगुण है वा निगुंण ? 

उ०--दो नों प्रकार है। 

प्र०--एक घर में दो तलवार कभी रह सकते हैं एक पदाथ 
में सगुणता निगुंणता केसे रद सकती है । 

उ०--जेसे जड़के रूपादि गुण चेतन में नहींहेँ भौर चेतन के 
ज्ञानादिगुण जड़ में नहीं बेसे चेतनमें इच्छादि गुणहैं भोर रूपादि 
जड़ के गुण नहीं हैं जो गुणों के सहित है वह सगुण ओर जो गुणों 
से रहित वह निगुण कहाता है। अपने २ स्वाभाविक गुणों के 
सहित ओर दूसरे के विरोधी गुणों से रहित होने से सब 
पदाथ सगुण ओर निगुंण हैं कोई भी पदाथ नहीं है जिसमें फेवल 
सगुणता निगुणता हो किन्तु एक हो में सगुणता निगु णता 
सदा रहती है बेसे ही परमेश्वर अपने अनन्त छ्वानादि इत्यादि 
गुणों के सहित होने से सगुण ओर रूपादि जड़ के तथा द्वंषादि 
कीव के गुशों से प्रथक होने से निगुण कद्दाता है। बद्दो सब- 
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ज्ञादि गुणों के साथ परमेश्वर की उपासना करनी सगुण और 
देंषादि गुणों को प्रथक मान अति सूद्रम आत्मा के भीतर बाहर 
व्यापक परमेश्वर में हृढ़ स्थित हो जाना निर्गुणोपासना 
कहाती है । 

प्र०--संसार में निराकार को निगुण और साकार को 
सगुण कहते हैं अथात्‌ परमेश्वर जब जन्म नहीं लेता तत्र 
निगुंण ओर जब ओतार लेता है तब सगुण कहाता है | 

उ०--यह कल्पना केवल अज्ञानी ओर अविद्वानों को हैं 
जिनको विद्या नहीं होती वे पशु समान वड़ीया करते हैं व जैसे 
सन्निपात ज्वर युक्त मनुष्य अए्ड बण्ड बकता है वेसे अविद्वानों 
के कद्दे व लेख को व्यर्थ समभना चाहिये । 

प्र०--परमेश्वर रागी है वा विरक्त 

उ०--दोनों में नहीं | क्योंकि राग अपने से भिन्‍न उत्तम 
पदार्थों में होता है, सो परमेश्वर से कोई पदाथ प्रथक वा उत्तम 
नहीं इसलिये उसमें राग का होना सम्भव नहीं । और जो प्राप्त को 
छोड़ देवे उसको विरक्त कद्दते हैं ईश्वर व्यापक होने से किसी पदाथ 
को छोड़ ही नहीं सकता इसलिये विरक्क भी नहीं । 

प्र०--हेश्वर में इच्छा है वा नहीं । 

उ०--बेसी इच्छा नहीं क्योंकि इच्छा श्रप्राप्ति उत्तम और 
लिसकी प्राप्ति से सुख विशेष होवे उसकी इच्छा होती है, सो उससे 
न कोई अ्रप्राप्त पदाथ न कोई उससे उत्तम, ओर उसे पूरे सुख युक्त 
होने से सुख की अभिलाषा भी नहीं है, इसलिये इश्वर में इच्छा का 
तो सम्भव नहीं किन्तु ईच्षण अथोत्‌ सब प्रकार की विद्या का दशन 
और सब सष्टि का करना कद्दाता है वह ईक्षण है। 
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स॒ पूर्वेपामपि गुरु) कालेनानवच्छेदात्‌ ॥। 
योग, समाधिपादे सु० २६॥ 
जैसे वतमान समय में हम लोग अध्यापकों से पढ़ द्वी के 
विद्वान होते हैं बेसे परमेश्वर सृष्टि के आग्म्भ में उत्पन्न हुये 
अग्नि आदि ऋषियों का गुरु अथांत्‌ पढ़ाने वाला है क्‍योंकि जेसे 
जीव सुपुप्ति ओर प्रलय में ज्ञान रहित हो जाते हैं बसे परमेश्वर 
नहीं होता हे | इसलिये उप्तका ज्ञान वेद नित्य है। अपनी सनातम 
जीवरूप प्रज्ञा के कल्याणाथ उसने यथावत सब विद्याओंका प्रकाश 
देद द्वारा किया | 
अगिनि वायु रविभ्यस्तु त्रयेत्रक्ष सनातनम्‌ । 
दुदोद यज्ञ पिद्धययमृग्यजुः सामलचणम्‌ || मनु? १२॥३ 
जिस परमात्मा ने आदि सृष्टि में मनुष्यों को उत्पन्न करके 
अग्नि आदि चारों महर्षियों द्वारा चारों वेद ब्रक्षा को प्राप्त कराये। 
प्र० उन चारों ही में वेदों का प्रकाश किया अन्य में नहीं 
इससे इेश्वर पक्षपाती हो जाता है । 
उ०--बही चार सब जीवों से अधिक पतित्रात्मा थे अन्य 
नहीं थे इस लिये उन्हीं में प्रकाश किया | हे 


प्र०--वेद संस्कृत भाषा में प्रकाशित हुये ओर वे अगिनि 
आदि ऋषि लोग उस भाषा को नहीं जानते थे । फिर वेदों का अथ 
कैसे जाना ? 

स०--परमेश्बर ने जनाया ओर धर्मात्मा योगी मद्दर्षि लोग 
जब २ जिस २ के अथ के जानने की इच्छा करके ध्यानावस्थित 
हो परमेश्वर के स्वरूप में समाधिस्थित हुये तब २ परमात्मा ने 
अभीष्ट मंत्रों के भथ जनाये । 
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प्र०--किसी देश भाषा में न करके संस्कृत में क्यों किया । 

उ०--किसी देश भाषा में प्रकाश करता तो इंश्वर पक्तपाती 
हो जाता क्योंकि डसको सुगम अन्‍्यों को कठिन होता | 

प्रः--वेद ईश्वर कृत हैं अन्य कृत नहीं इस में वया प्रमाण है ? 

उ०--जेसा इंश्वर पवित्र, सव॑विद्याबित, शुद्ध गुण कम 
स्वभाव, न्‍्यायकारी, दयालुगुण वाला है बसे जिस पुस्तक में इश्दर 
के गुण, कर्म, स्वभाव के अनुकूल कथन हो वह ईश्वर कृत अन्य 
नहीं जिसमें सृष्टि क्रम प्रत्य्षाद प्रमाण शाप्तों के और पविन्नात्मा 
के व्योदार से विरुद्ध कथन न द्वो वह इश्वरोक्त | जैसा इंश्वर का 
ज्ञान निश्रम, बेसा जिस पुस्तक में आंति रहित ज्ञान का प्रतिपादन 
हो, वह इश्वरोक्त, जेसा परमेश्वर है ओर जेसा सृष्टि क्रम रखा है 
दैसा ही ईश्वर, सृष्टि काय, कारण और जोव का प्रतिपादन जिसमें 
होवे वह परमेश्वरोक्त पुस्तक होता है, और जो प्रत्यक्षादि प्रमाण 
विषयों से अ्रविरद्ध, शुद्धाट्मा के स्वभाव स विरुद्ध न हो इस 
प्रकार के बेद हैं | अन्य वाइबल कुगन भादि पुस्तक नही इसकी 
स्पष्ट व्याख्या बाइवल ओर छुरान के प्रकरण सत्याथ प्रकाश के 
तेहरवें ओर चौहृदर्वे समल्लास में की गई है वहां देखो । 

प्र<--वेद को ईश्वर से होने को आवश्यकता कुछ भी नहीं 
क्योंकि मनुष्य लोग क्रमश: ज्ञान बढाते जाकर पश्चात्‌ पुस्तक भी 
बना सकते | 

उ०--कभी नहीं बना सकते, क्योंकि बिना कारण के कार्यो- 
त्पत्ति का होना असम्भव है | जेस जंगली लोग सृष्टि को देख कर 
भी विद्वान नहीं होते । 

प्र०--क्या यह पुस्तक भी नित्य है ९ 

उ०- नहीं क्योंकि पुस्तक तो पत्र ओर स्याही का घना है 
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वह निःत्त््य कैसे हो सकता है ? किन्तु शब्द अथ संबन्ध नित्य है 
बेद परमेश्वगेक्त हैं इसी के अनुसार चलना चाहिये जो कोई पूछे 
तुम्हारा क्या मत है तो कहे हमारा मत वेद है अथात्‌ जो कुछ 
वेदों में कहा है हम उस को मानते हैं | 
नासतो विद्योतो भावों न भावों विद्यने सतः । 
उमयोरपि दृष्टोन्तस्वनयोस्तत्व दर्शिमिः ॥ 
भ्रगवद्रीता ( श्र २।१६ ) 

कभी असत का भाव वतमान ओर सत का अभाव अवतंमान 
नहीं होता इन दोनों का निणय तत्वदर्शी लोगों ने जाना है अन्य 
पक्तपाती मलीनात्मा अविद्वान लोग इस बात को सहज में कैसे 
जान सकते हैं ? क्योंकि जोमनुष्य, विद्वान, सत्संगी न होकर पूरा 
विचार नहीं ऋरता वह सदा भ्रम जाल में पड़ा गहता है। धन्य ! 
वे पुरुप हें कि सब विद्याओं के सिद्धांतों को जानते हैं श्रोर जानने 
के लिये परिश्रम करते हैं जानकर ओरों को निष्कपटता से जनाते 
हैं इमपे जो कोई कारण के विना सृष्टि मानता वह कुछ भी नहीं 
जानता । जब प्रलय के बाद स॒द्ति का समय आता दै तब परमात्मा 
उन परम सूद्दम पदार्था' को इकट्ठा करता है उसकी प्रथम श्रवस्था 
प्रकृति रूप काग्ण से कुछ स्थून्न होता है उसका नाम महतक्त्व और 
उमसे छुछ स्थुल् होता उसका नाम अहंकार और अहंकार से भिन्न 
पांव सूच्म भूत ओर श्रोत्र, त्वचा, नेत्र, जिह्ा प्राण पांच ज्ञाने- 
न्द्रियां वाकू, हस्त, पाद, उपस्थ और गुदा ये पाँच कर्मेन्द्रियां हैं 
ओर ग्यागहवां मन फुछ स्थुल उत्पन्न होता है। ओर उन पद्च 
तन्मात्राओं से अनेक स्थूल वस्थाओं को प्राप्त होते हुये क्रम से 
पांच स्थून्न भूत जिनको हम लोग प्रत्यक्ष देखते हैं उत्पन्न होते हैं । 
उनसे नाना प्रकार की ओषधियां वृक्ष आदि उनसे अन्न और अन्न 
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से व॑ य, बीय से शरीर होता है परन्तु आदि सृष्टि मैथुनी नहीं होती। 
क्यों कि तब स्त्री पुरुषों के शरीर परमात्मा बना कर उनमें जोबों 
का संयोग कर देता है तदन्तर मेथुनी सृष्टि चलती है। देग्वो ! 
शगीर में किस प्रकार की ज्ञान पृवक सृष्टि रची है जिसको विद्वान 
लोग देख कर आश्चय मानते हैं। भीतर हाड़ों का जोड़, नाड़ियों 
का बंधन, मांस का लेपन, चमड़ी का ढक्कन, सीहा, यक्रत, फेफड़ा, 
पंखा कला का स्थापन, जीव का संयोजन, शिरोरूप मूल रचन, 
लोम नस्वादि का स्थापन, आंख की अतीब सूद्ठम शिरा का तारबत- 
प्रथन. इन्द्रियों के भागों का प्रकाशन, जीव के जाग्रत, स्वप्न, सपुप्ति 
अवस्था के भोगने के लिये स्थान विशेषों का निर्माण, सब धातु 
का विभाग करण कला कोशल स्थापनादि अद्भुत सृष्टि को बिना 
पर मेश्वर के कोन कर सकता है इसके अतिरिक्त नाना प्रकार के रह्न, 
थातु से जड़ित भूमि विविध प्रकार--बट वृक्ष आदि के बीजों में 
अति सूच्रम, रचना, असंख्य हरित, श्वेत, पीत, कृष्ण, चित्र मध्य 
रूपों से युक्त पत्र पुष्प, फल, अन्न, कन्द मूलनिर्माण मिष्ट क्षार 
कटुक, कषाय, तिक्क अम्लादि विधिधि २स सुगन्धादि युक्त मूलादि 
रचन अनेका शनेक करोड़ों भूगोल सूय घन्द्रादि लोक नि्मोण 
धारण श्रामण नियमों में रखना आदि परमेश्वर के बिना कोई भी 
नहीं कर सकता जब कोई कसी पदाथ को देखता है तो दो प्रकार 
का ज्ञान उत्पन्न होता है । एक जैसा वह पदाथ है ओर दूसरा उसमें 
रचना देख कर बनाने वाले का ज्ञान होता है । जैसे किसी पुरुष 
ने सुन्दर आभूषण जंगल में पाया, देखा गो विदित हुआ कि बह 
सुबण का है और किसी बुद्धिमान कारीगर ने बनाया है। इसो प्रकार 
यह नाना प्रकार सृष्टि में विविध रचना बनाने बाले परमेश्वर को 
सिद्ध करती हैं | 
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प्र०--मनुष्य की सृष्टि प्रथम हुई या प्रथिवी आदि की 
उ०--प्रथिबी आदि की क्‍यों कि प्ृथिव्यादि के बिना मनुष्य 


की स्थित और पालन नहीं हो सकता 
7४2८2, ४ एक्‌,वा अरल्रेक मनुष्य उत्पन्न हुये 







थेया क्‍या? (८ 
3० क क्‍यों कि निन जीवों के जन्म इृश्वरीय सृष्टि में 


उत्पन्न होने के थे उनका जन्म सृष्टि की आदि में ईश्वर देता है 
क्यों कि “मनुष्या ऋषयश्चये | ततो मनुष्या भजायन्त/! 
यह यजुर्वद भौर उसके ब्राह्मण में;लिखा है। इससे निश्चय है कि 
सहस्नों फी संख्या,में मनुष्य,उत्पन्न हुये । 

प्रः--आदि सृष्टि में मनुष्य आदि की सृष्टि वाल्य, युवा, 
या वृद्धावस्था में हुईं थी ऋथवा तीनां में । 

उ०--युवा अवस्था में क्‍यों कि जो बालक उत्पन्न होते तो 
उनके पालन के लिये दूसरे मनुष्य आवश्यक होते ओर जो वृद्धा- 
बस्था में बनाता तो मेथुनो सृष्टि न होती, इससे युवावस्था मे । 

प्र८--कभी सृष्टि का आरम्भ है वा नहीं । 

उ०--नहीं, जैसे दिन के पृव रात और रण के पृ दिन 
तथा दिन के पीछे रात ओर रात के पीछे दिन बराबर चला आता 
है इसी प्रकार सृष्टि का चक्र अनादि काल से चला आता इसका 
सादि व अंत नहीं किन्तु जेसे दिन वा रात का आरम्भव अन्त 
दीखने में आ्राता उसी प्रकार रृष्टि प्रलय का आदि अंत होता रददता 
है जेसे परमात्मा, जीव, जगत का कारण तीन स्वरूप से अनादि 
हैं वेसे जगत की उत्पक्ति, स्थिति और प्रलय प्रवाह्द से अनादि हैं 
जैसे इश्वर के गुण, फर्म, स्वभाव का आरम्भ व अन्त नहीं इसी 
प्रकार उसके कर्तेध्य कम का भी आरम्भ व अन्त नहीं । 
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प्र०--इश्वर ने किन्हों जीवों को मनुष्य जन्म किसी को 
छिंदादि क्रर डिन्‍्दहीं को हरिणगाय भादि पशु किन्हीं को क्रमि 
कीट पतड्भादि जन्म दिये हैं इसस परमात्मा में पत्तयात आता है । 

उ०--पत्षपात नहीं भाता क्‍योंकि उन जीवों के पृ सृष्टि में 
किये हुये कर्मानुसार व्याख्या षी जो कर्म के बिना जन्‍म देता तो 
पक्षपात आता । 

प्र०--मनुष्यों को आदि सृशष्टि किस स्थल पर हुई। 

ड०-न्नि बष्ठप श्रथात्‌ जिस को तिव्वत कहते हैं । 

प्र०--आदि सृष्टि में एक जाति थी बा श्रनेक ! 

उ०--एक मनुष्य जाति थी पश्चात्‌ “बत्िजानीश्यार्य्यान्ये 
वे दस्यव! ” यजु» १-५९-८ 

प्र०--यह यजुर्वेद का बचन है। श्रेष्ठों का नाम है आय, 
विद्वान, देव, ओर दुष्टों का दस्यु भथात डाकू, मूख नाम होने से 
साय ओर दस्यु दो नाम हये अर्थात्‌ आ्राय्य और अनाय्य अनाड़ी 
ओर इद्वाकु से लेकर कोरव पांडव तक सब भूगोल में आयों का 
राज्य कर वेदों का प्रचार थोड़ा २ अश्राय्यावत से भिन्न देशों में 
भी रहता था | इसमें प्रमाण है कि ब्रह्मा पुत्र विगट्‌ का मनु मनु के 
सरीचादि हुए ओर इनके स्वायम्भवादि सात राजा और उनके 
सनन्‍्तान इच्चाकु आदि राजा जो आर्य्यावत के प्रथम राजा हुये 
उन्होंने ही इसे बसाया है| अब अभःग्योदय से आय्यों के आलस्य 
प्रमाद परस्पर के विरोध से अन्य देशों के ग़ज्य करने की कथा ही 
क्या कहनी किन्तु आार्यावत्त में भी श्रायों का स्वाघधीन राज्य इस 
खमय नहीं है । कोई कितना ही करे परन्तु जो स्वदेशी राज्य दे वह 
सर्वेपरि उत्तम होता है। अथवा मतमतान्तर के श्राग्रह रहित 
अपने ओर पराये का पक्तपात शुन्य प्रजा पर पिता माता के समान 


[ ३१ ] 


कृपा, न्याय और दया के साथ भी विदेशियों का राज्य पूर्ण सुख- 
दायक नहीं है। इसलिये जो कुछ वेदादि शाख्रों में व्यवस्था व 
इतिहास लिखे हैं उसी का मान्य करना भद्रपुरुषों का काम है । 

प्र०--ज्ञगत की उत्पत्ति में कितना समय व्यतीत हुश्ण । 

उ०--एक अरब छयानत्रे फ्रोड कई लाख कईइज़ार वष जगत्‌ 
की उत्पत्ति और वेदों के प्रकाश को हुये, इसका स्पष्ट व्याख्यान 
ऋग्वेद! दि भाष्य भूमिका के वेदोत्पति विषय छो देखो । सबसे 
सूच्रम टुकड़ा श्रथोत्‌ जो काटा न जाय उसका नाम परमाणु साठ 
परमाणुओं के मिले हुये का नाम अण दो अरु का एक ब्यणक जो 
स्थूल वायु है, तीन व्यगाक का अग्नि, चार व्ययाक का जल पांच 

वणक को पृथिवी आदि दृश्य पदाथ द्वोते हैं। इसी प्रकार क्रम से 

मिलकर भूगोलादि परमात्मा ने बनाये हैं । 

प्र०--इन भूगोलादि का घारण कोन करता है । 


उ०--“शपाधाग प्रथिवीत्युक्तम्‌!” ऐसा कद्दा है कि शेष 
का आधार प्रथिवी है इसी को सप मिथ्या कल्पना किन्हीं ने करल्ली 
परन्तु जेसे परमेश्वर उत्पत्ति प्रलय से बाकी है अर्थात्‌ प्रथक रहता 
है इसी से उसको “शेष कहते हैं उसी के आधार प्रथिवी दे जगत 
का कतो धारण करने वाला वही दे । 

प्रण--प्रृथिव्यादि लोक घूमते व स्थिर १ 

उ०--घृमते हें । 

झाप॑ गो पृश्निरक्रमीदसदन्भातरंपुरः पितरं च 
प्रयन्त्स्य। | यजु० अ० ई मं० ६॥ 

झर्थात्‌ यद्द भूगोल जल के साथ सूय के चारों भोर घूमता 
जाता है इस क्षिये भूमि घूमा करती दे जितना भाग सूय के सामने 
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गाता है उतने में दिन और जितना आड़ में होता जाता उतने में 
रात | अथांत्‌ जब आयोवत्त में सूर्योदय होता उस समय पाताल 
यानी अमेरिका में अस्त होता है भौर जब आर्यावत्त में अस्त होता 
है तब अमे रिकामें उदय होता है। जो कहते हैं कि सूर्य घूमता प्रथिवो 
नहीं वे अज्ञ हैं । क्योंकि जो ऐपा होता तो कई सहस्रवष के रात व 
दिन होते क्‍योंकि सूय प्रथिवी से लाख गुना बड़ा और करोड़ों कोश 
दूर है। जैमे राई के सामने पहाड़ घूमे तो बहुत देर लगती और 
राई के घूमने में बहुत समय नहीं लगता बसे ही पृथिवी के घूमने 
से यथा योग दिन रात होता सूथ से नहीं । और जो सूर्य को स्थिर 
कहते हैं वे भी ज्योतिर्विद्यावित नहीं जो सूय घूमता न होता तो एक 
राशि स्थान से दूमरे स्थान को प्राप्त न द्वोता। ओर गुरु पदाथ 
झाकाश में बिना घूमे नियत स्थान पर रद्द नहीं सकता । इस लिये 
एक भूमि के पास एक चन्द्र ओर अनेक भूमियों के मण्य में एक 
प्रूय रद्दता है । 

प्र०--सूय चन्द्र ओर तारे कया वस्तु हैं और उनमें मनुण्यादि 


सृष्टि हें वा नहीं ! 
उ०-बे सब भूगोल लोक हैं ओर उनमें मनुष्यादि प्रजा भी 


रहती हे क्योंकि--शत० कां० २४--प्र० ६, व ७ कं० ४ । 

एतेषुद्दीद२४सव वसुहितमेते हीद ९४ सव॑ वासयन्ते 
तथयदिद ०सवे वासयंते तस्माद्ठसवइव । 

प्रथिवी, जल, अप्नि, वायु, आकाश, चन्द्र, नक्षत्र और सूये 
इनका वसु नाम इस लिये है कि इन्हीं में सब पदार्थ और प्रजा 
बसती है ओर ये ही सब को बसाते हैं। जिस लिये वास के निवास 
करने के घर हैं इस लिये इनका नाम बसु है। जब प्रथिवी के 
समान सूय चन्द्र ओर नक्षत्र बसु हैं तो उनमें इसी प्रकार प्रजा के 
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होने में क्या संदेह है ओर जैसे परमेश्वर का यह छोटा सा लोक 
मनुष्यादि सृष्टि से भरा हुआ है बसे परमेस्वर का कोई काम निष्प्रयो- 
जन नहीं होता इतने असंख्य लोकों में मनुध्यादि सृष्टि न हो तो 
क्या सफल कभी हो सकता है ? इस लिय सबंत्र मनुष्यादि सृष्टि हैं । 

प्र०--जेसे इस देश में मनुष्यादि की शआ्ाकृति अवयव हैं 
बैसे श्रन्य लोकों में भी होगी या विपरीत ? 


उ०-- कुछ रे आकृति में भेद होने का सम्भव है जेसे इस 
देश में चोन, हबस और आयाबत यूरोप में श्रवयव रंग रूप और 
आकृति का भी थोड़ा भेद होता है इसी प्रकार लोक लो कान्तरों में 
भी भेद होते हैं परन्तु जिस जाति को जेसी सृष्टि इत्त देश में है 
वैसी जाति ही की सृष्टि अन्य लोकों में भी हे जिस २ शरीर के 
प्रदेश में नेत्रादि अंग हैं उसी २ प्रदेश में लोकांतर में भी उसी 
जाति के अवधव भी बसे ही होते हैं क्योंकि 


सूर्य्या चन्द्रमसों घाता यथा पूषमकल्पयत्दिवं च पृथिवों 
चान्तरिष्रमथो स्व! ।। ऋ० मं० १० सू० १६० 
का वचन है परमात्मा ने जिस प्रकार के सय्यं, चन्द्र, थौ, 
भूमि, अन्तरित्त और तत्नस्थ सुख विशेष पदाथे पूर्व कढ्प में रचे 
थे बेसे ही इस सृष्टि में रचे हैं तथा सब लोक लोकांतरों में भी 
बनाये हैं । भेद किंचित्मात्र नहीं होता । 


प्र०--जिन बेदों का इस लोक में प्रकाश है हन्‍्हीं का उन 
लोकों में प्रकाश है वा नहीं ९ 

उ०--उन्हीं का। जैसे एक राजा की राज्य व्यवस्था नीति सब 
देशों में समान होती हैं उसी प्रकार परमेश्वर की वेदोक नीति सब 
राज्य में एक सी है । 
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प्र०--जब ये जीव ओर प्रकृतिस्थ तत्व श्रनादि और ईश्वर 
के बनाये नहीं हैं तो इश्वर फा अधिकार भी इन पर न होना चाहिये 
क्योंकि सब स्वतन्त्र हैं ! 

35० -जेसे राजा व प्रजा समकाल में होते हैं पर राजा फे 
आधीन प्रजा होती है बेसे ही ये सब परमेश्वर के आधीन हैं जब 
परमेश्वर सब सृष्टि को बनाने और सब जीवों के कमफलों क देने, 
रक्षक और अनन्त सामथ्य वाला है तो अल्प सामथ्य और जड़ 
पदाथ उसके आधीन क्यों न होंगे इस लिये जीव कम कशभ्ने में 
स्व॒तन्त्र परन्तु कर्मों के फल भोगने में इश्वर की व्यवस्था से पर- 
त्न्त्र हैं । ु 

अब विद्या अविद्या बन्ध ओर मोक्ष विषय में जिख। जायग। 

विद्यांचाइविद्यां च. यस्‍्तेद्ददी मय १४सद्द | भ्रविद्यया 
मृत्यु तीर्ां विद्ययाइमृतमश्नुते | यजु० अ० ४० मं० १४ 
जो मनुष्य विद्या और अविद्या के स्वरूप को साथ हो साथ 
जानता है. वह अविद्या अर्थात्‌ कर्भोसना से अज्ञान श्रम मृत्यु को 
तर के विद्या यथाथ ज्ञान से इंद्रियां के विकारों से तर कर मोक्ष को 
प्राप्त द्वोता है । अविद्या का लक्षण यह है । 
अनित्याशुचि दुःखाना त्म सु नित्यशुचि सुखात्मख्या तिर- 
विद्या ॥ पान दो० साधनशेद सू० ४ 

यह योग सूत्र का बचन है जो अनित्य संसार श्रोर देहादि 
में नित्य, अर्थात्‌ जो काय्य जगतू देखा सुना जाता है, सदा रहेगा, 
सदा से हे ओर योग बल स यद्दी देवों का शरीर सदा रहता है 
वैसी विपरीत बुद्धि होना अविद्या का प्रथमांग है । अशुचि थंथांत्‌ 
मृत्रमय स्ली आदि के ओर मिथ्या भाषण चोरी' आदि अपधितन्न में 
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पवित्र बुद्धि दूसरा, अत्यन्त विषय सेवन रूप दुःख में सुम्ब बुद्धि 
आदि तीसरा अनात्मा में आत्म बुद्धि करना अविद्या का नोथा 
भाग है, यह चार प्रकार का विपरोत ज्ञान अविद्या कहाती है। इससे 
विपरीत अथोत्‌ अनित्य में अनित्य और नित्य में नित्य, अपवित्र 
में अपवित्र ओर पवित्र में पवित्र दुःख में दुःस्थ भौर सुख में सुग्ब 
अनात्मा में अनात्मा ओर आत्मा में आत्मा का ज्ञान होना विद्या 
है। अथांत्‌ 
“वेज्षि यथातत्तत्व पदार्थ स्वरूप॑ यया सा विद्या 

ययातत्त स्वरूपं न ज्ानाति अ्रमादन्यस्मिन्न न्य खिथिनो ति 
ययासा5 विद्या” 

जिससे पदार्थ का यथाथ स्वरूप बोब होबे वह विद्या 
ओर जिससे तत्त्व स्वरूप न जान पड़े अन्य में अन्य बुद्धि 
होवे वह शअ्रविद्या कहाती है। अथात्‌ कर्म उपासना अविद्या इस 
लिये है कि यह वाह्य॒ श्रोर अन्तर क्रिया विशेष है ज्ञान विशेष 
मद्दी । इसी से मंत्र में कहा है कि बिना शुद्ध कम और परमेश्वर 
की उपासना से मृत्यु दुःख से पार कोई नहीं हो सकता । अर्थात 
पवित्र कम पवित्रोपासना ओर पवित्रल्लान ही से मुक्ति और अप- 
वित्र मिथ्या भाषणादि कम पाषाणमूत्योदि की उपासना और 
मिथ्याज्ञान से बंध होता है। इसलिये धमयुक्त सत्यभाषणादि 
कम करना मिथ्याभाषणादि अधम की छोड़ देना ही मुक्ति का 
साधन है । 

प्र०--मुक्ति किसको प्राप्ति नहीं होतीं 

०--जो बद्ध है । 
प्र०--यद्ध कोन दे ! 
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€०--जो अधम अज्ञान में फंसा हुआ जीव है । 

प्र०--वन्ध भोर मोक्ष स्वभाव से होता है वा निमित्त से | 

उ०--निमित्त से क्‍योंकि जो स्वभाव से होता तो वंध मुक्ति 
की निव॒त्ति कभी नहीं होती । 

प्र०-ननिरोधो न चोत्पत्तिने वद्धोन च साधकः । 
न मुमुच्ुने वे मुक्त इत्येपा परमाथेता ॥ 4० २ की० ३२ गौड- 

पादीय कारिका 

यह छोक माण्डूकोपनिषद पर है। जीव ब्रक्ष होने से वस्तुतः 
जीव का निरोध श्रथात्‌ न कभी आवरण में आया न जन्म लेता न 
बंध है ओर न साधक अथात्‌ न कुछ साधना करने हारा हैं न छूटने 
की इच्छा करता ओर न कभी इसकी मुक्ति है क्‍योंकि जब बंध 
नहीं हुआ तो मुक्ति क्या । 

उ०-- यह नवीन वेदान्तियों का कहना सत्य नहीं । क्योंकि 
जीव का स्वरूप अल्प होने के कारण आवरण में आता, शरीर 
के साथ प्रकट होने रूप जन्म लेता, पाप रूप कर्मा के फल भोग 
रूप बंधन में फंसता, उसके छुड़ाने का साधन करता दुख से 
छूटने की इच्छा केरता ओर दु:खों से छूट कर परमानंद परमेश्वर 
को प्राप्त हो ऋर मुक्ति को भी भोगता है । 

प्र०--ये सब घम देह और अंतःकरण के हैं जीव के नहीं | 
क्योंकि जीव तो पाप पुण्यरद्वित साक्षी मात्र है। शीतोष्ण शरीरादि 
के धम हैं आ्रात्मा निर्लेप है । 

5०-देह ओर अंबःकरण जड़ हैं उनको शीतोष्ण प्राप्त 
ओर भोग नहीं है । जो चेतन जीव उसमें रहता हैं. उसी को शीत 
उष्णु का भान और भोग दोता है । बेसे प्राण भी जड़ हैं न उनको 
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भूख न पिपासा, किन्तु प्राण वाले जीव को छुद्रा दृषा लगती है । 
वैसे मन भी जड़ है न उसको हृएपं॑ न शोक दो सकता है, किन्तु 
सन से हृष शोक दुःख सुख का भोग जीव करता है। जेसे बद्िष्करण 
श्रोष्रादि इस्द्रियों से अच्छे बुरे शब्दादि विषयों का प्रहण करके 
जींब सुस्वी दुःखी होता है बैसे अन्त:करण शथांत्‌ मन बुद्धि चित्त 
अहछूार से संकल्प विकल्प ओर अभिमान का करने वाला दण्ड 
झोर मान्य का भागी होता है जैसे तलवार से मारने वाला दण्ड- 
नीय होता है तलवार नहीं होती, बसे जीव कती भोगता है. कर्मों 
का साक्षी नहीं साक्षी तो एक अद्वितीय परमात्मा है। कम करने 
वाला जीव भोगता होता है! इश्वर साक्षी नहीं । 

प्र०--जीव ब्रह्म का प्रतिबिम्ब है जेसे दपण के टूटने फूट ने 
से विम्व की कुछ हानि नहीं होती इसो प्रकार अन्तःकरण में श्रह्म 
का प्रतिविम्व तब तक है जब तक अंतःकरणोपाधि दै जब अन्तः- 
करण नष्ट हो गया तब जीब मुक्त दे । 

उ०--यह बालकपन की बात है क्‍योंकि प्रतिबिम्ब साकार 
का साकार में द्ोता है जेसे मुख और दर्पण आकार बाले दें और 
पृथक भी हैं जो प्रथक्‌ न हाँ तो भी नहीं हो सकता ॥ ब्रह्म निरा- 
कार सव व्यापक होने से उसका प्रतिबिम्व द्वी नहीं दो सकता । 

प्र०--जैसे घटाकाश मेघाकाश और महदाकाश के भेद, 
व्यवद्दार में होते हैं बैसे दी ब्रह्म के श्रद्मांड और अन्त:करण उपाधि 
के भेद से इश्वर जीव नाम द्वोता है जब घटादि नष्ट हो जाते तब 
महाकाश ही कद्दाता है | 

उ०--यह भी बात अविद्वानों की दे क्योंकि आकाश कभी 
छिन्न भिन्न नहीं होता व्यवहार में भी “घड़ालाओ इत्यादि व्यव- 
दर होते हैं यह कोई नहीं कट्टता घड़ा का आकाश लाझो । इससे यह्द 


[ दे८ ] 


ठीक न ही जो सब व्यापक है वह परिच्छिन्न अ्ज्ञान और बंध में 
कभी नहीं गिरता, क्योंकि अज्ञान परिछिन्न एक देशी अल्प 
अल्पज्ञ जीव होना है. सर्वज्ञ सवंव्यापी ब्रह्म नहीं। अन्य वस्तु में 
अन्य वस्तु की स्थापना करना अध्यारोप कहाता है । 

प्र०--अध्यारोप का करने वाला कोन ? 

उ०--जीव अतः करणावच्छिन्न चेतन । 

प्र--अंतः करणावछिन्न चेतन दूसरा दे था वही ब्रह्म । 

उ०--वही ब्रह्म । 

प्र०--तो क्या ब्रह्म ही ने अपने में जगत की भूठी कल्पना 
कर ली । 

ल०--हो ब्रह्म की इससे क्या हानि । 

प्र०--जो मिथ्या कल्पना करता है क्या वह भूठ। नहीं होता, 
हो, हमको इष्टा पत्ति है! बाहरे भूठे वेदांतियों तुमने सत्यस्वरूप 
सत्य काम सत्य संकल्प परमात्मा को मिथ्याचारी कर दिया । क्‍या 
यह तुम्हारी दुगंति का कारण नहीं है किस उपनिषद्‌ सूत्र ब वेद में 
लिखा कि परमात्मा मिथ्याकारी है । 

प्र०--मुक्ति किसको कहते हैं ? 

उ०-- पुश्चति पृथग्मवन्ति जना यस्‍्याँ सा मुक्ति: 

जिससे छुट जाना द्वो उसका नाम मुक्ति दे । 

प्र०--किससे छूट जाना 

उ०-दुःख से । 

प्र०--छूट कर किसको प्राप्त होते हैं ओर कहां रहते हैं । 

उ०--सुख को प्राप्त होते भोर ब्रद्या में रहते हैं । 

प्र०--पध्ुुक्ति ओर बंध किन २ कारणों से होता है । 


[ ३६ ] 


उ०- परमेश्वर को श्राज्ञा पालने, वेदोक्त कर्म करने अधम, 
अविद्या, कुसंज्, कुसंस्कार, बुरे व्यसनों स अलग रहने और 
सत्यभाषण परोपकार विद्या पक्षपातरहित न्याय धम की वृद्धि 
करने पूर्वोक्त प्रकार से परमेश्वर की स्तुति प्राथना उपासना, अर्थात्‌ 
योगाभ्यास करना विद्या पढ़ने पढ़ाने धम से पुरुषाथ कर ज्ञान की 
उन्नति करने सबसे उत्तम साधना को करने पक्षपात रहित न्याय 
धमोनुसार कम करने इत्यादि साधनों से मुक्ति इनसे विपरीत से 
व्ध्य । 

प्र०- मुक्ति में जीव का लय होता दे वा विद्यमान रहता है । 

3० - घिद्यमान रहता है श्रह्म में । 

प्र०--ब्रह्म कहां है ओर वह मुक्त जीव एक ठिकाने रहता कि 
स्वेच्छाचारी होकर स्वत्र विचरता है । 

उ०--जो ब्रह्म सवत्र पूर्ण है सी में मुक्त जीव अज्याहतगत्ति 
झ्थोत्‌ उसको कहीं रुकावट नहीं विज्ञान आनंद पूर्वक स्वतंत्र 
विचरता है | 

प्र०-मुक्त जीघ्र का स्थूल शरीर होता वा नहीं । 

उ०--नहीं रहता । 

प्र०--फिर वह सुख आनंद भोग कैसे करता है। 

उ०--उसके सत्य संकल्पादि स्वाभाविक गुण सामथ्य सब 
रहते हैं भोतिक सद्ग नहीं । 

जेसे--शुएवन्‌ भ्रोत्रं भव ति, स्पशेयन्‌ त्वग्भवति, पश्यन्‌ 
चज्ुभेवति, रसयन्‌ रसना भवति, जिध्न्‌ प्राण मवति, 
मन्वानो मनोभवति, बोधयन्‌ बुद्धिभवति, चेतयंशित्तम्मव- 
त्यहड्‌ कुर्वायो5दड्भारो भवति । शतपथ का १४ 
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जब सुनना चाहता है तब श्रोत्र, स्पश करना चाहता है तब 
त्वचा, देखने के संकल्प से चक्तु-स्वाद फे लिये रसना, गंध के 
लिये प्राण, संकल्प विकल्प करते समय मन, निश्चय के लिये 
बुद्धि स्मरण करने के लिये चित्त, अहंकार के अथ अहंकार रूप 
अपनी स्वशक्ति से जीवात्मा मुक्ति में हो जाता है संकल्पमात्र 
शरीर से इन्द्रियों के द्वारा अपनी शक्ति से सब आनंद भोग लेता है। * 


प्र०--उसकी शक्ति के प्रकार की ओर कितनी है? मुख्य 
एक प्रकार की है परन्तु बल, पराक्रम, आकपषण, प्रेरणा, गति, 
भीषण, विवेचन, क्रिया, उत्साह, स्मरण, निश्चय, इच्छा, प्रेम, 
द्वेष, संयोग, विभाग, संयोजक, बिभाजक, श्रवया, स्पशन, दशन, 
स्‍्वादन और गंध ग्रहण तथा ज्ञान इन २४ प्रकार के सामय्ययुक्त 
जीव है इससे मुक्ति में भी आनन्द लाभ करता है जो लय होता तो 
मुक्ति का सुख कोन भोगता जो जीव के नाश डी को मुक्ति समझते 
हैं वे महामूढ़ हैँ मुक्ति जीव की यह हे कि दुःखों से छूट कर आनंद 
स्वरूप सवव्यापक अनंत परमेश्वर में जीव का आनंद में रहना । 


दादशाइवदुभयविध वादरायणो5त: । वेदान्तद ४-४-१२ 

व्यास मुनि मुक्ति में भाव और अभाव इन दोनों की मानते 

हैं अर्थात शुद्ध सामथ्ययुक्त जीव मुक्ति में बना रहता है। अप- 
विश्रता, पापाचरण, दुःख अज्ञानादि का अभाव मानते हैं । 


यदा पश्चाव तिएंते ज्ञानानि मनसा सह। बुद्धिश्वन विचेष्टते 
तामाहुः परमांगतिम्‌ । कठ २-६-१० 
यह कठ उपनिषद्‌ का बचन॑ है | जब शुद्ध मन युक्त ज्ञानेन्द्रिय 


जीय के साथ रहती हैं और बुद्धि का निश्चय स्थिर होता है उसको 
परमगति भ्रथांत मोक्ष कद्दते हैं । 


[ ४१ ॥ै॥ 


य आत्मा अपदतपाप्मा विजरोवभिसृत्युत्रिशोंकोी $वि- 
जिधस्सो5पिपासः सत्यकाम! सत्यसंकल्प) सो5न्वेष्टव्य! 
स्विजिज्ञासितव्यः सर्वाश्ष लोकानाप्नोति सर्वाध कामा- 
न्यस्तमान्मानमनुविद्वविजानाती ति ॥ छा? ८ ७१॥ 

मघयन्मत्यवाइद शरीरमात्त ध्षृत्युनातदस्याइमृतस्था 
शरी रस्यात्मनो धिष्टानमात्तो वे सशरीरः प्रियाग्रियाम्यांनवे 
सशरीरस्य सतः प्रिय्ाप्रिययोरपद्द तिरस्त्पशरीरवाव संत न 
प्रियाप्रिये सृशतः ॥ 8 द्वो प्र० ६।१२ मं० ॥ 

जो परमात्मा अपदतत्पापमा सर्व पाप, जरा, झखृत्यु, शी३, 
क्ुघा, पिपासा से गष्ठित सत्य काम ओर सत्य रुंकल्प है उसकी 
खोज और उसी की इन्छा करनो चाहिये। जिस परमात्मा के 
सम्बन्ध से मुक्त जोब खब लोकां ओर सब कार्मों का प्राप्त होता दे 
जो परमात्मा को जान के मोक्ष के साथन ओर अपने को शुद्ध 
करना जानता हैं वह संकल्पमय शरीर स आकाश में परमेश्वर में 
बिचरते हैँ कथाकि जो शरीर वाले होते हैं वह सांचारिक दुःस्व से 
रहित नहीं हो सकते जैसे इंद्र से प्रजापति ने कह। कि दे परम 
पूजित घन युक्त पुरुष यह रथूल शरीर मस्णघमा दे, ओर जेंसे 
सिंद के मुख में बकरी होवे वेस यह शरीर झत्यु के मुख के बीच 
है सो शरीर इस मरण ओर शरीर रहित जोवात्मा का निवास 
स्थान है | इसलिये यह जीब सुख दुख से सदा भस्त रहता है भोर 
जो शरीग रदित मुक्त जीवास्मा ब्रद्म में रहता दे उसको दुःख सुख 
का स्पशे भी नहीं होता सदा भाननद्‌ में रहते है। 


प्र० -जीब मुक्ति को प्राप्त कर पुनः जन्म सरण रूप दुःख 
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में कभी जाते हैं वा नहीं ? 
क्योंकि--न च पुनर,वतते न च पुनगवतते इति ॥ 
उपनि० छा० प्र० ८ खं० १४६ |॥ 
यदू्‌ गला न निवत्तन्ते तद्घाम परम मम्म | भगवद्गीता । 
इत्यादि बचनों से विदित होता कि मुक्ति वद्दी हे कि जिससे 
निलृत्त होकर पुनः संसार में कभी नहीं आता | 
उ०--यह बात ठीक नहीं क्योंकि वेद में इस बात का निषेध 
किया हे। 
कस्प नून कतमस्यामृतानां मनामहे चारुइवस्य नाम । 
को नो मह्या झदितये पुनर्दात्‌ पितरं च रशय मातरं च॥ 
अग्नेवेय प्रथमस्यामतानां मनामहे चारु देवस्य नाम । 
सनो मश्या झादितये पुनर्दात्‌ पितरं च दशेय मातर च ॥ 
ऋ.० मं० १ सू० 5४ मं० १,२॥ 
प्र--न्डम लोग किस नाम को पवित्र जाने कोन नाश रहित 
पदार्थों के मध्य में बतमान देव सदा प्रकाश स्वरूप है हम को 
मुक्ति का सुख भुगा*ुर पुनः इस संसार में जन्म देता ओर माता 
तथा पिता का ही दशन कराता है । 
उ०--द्म इस स्वप्रक:श स्वरूप अना दि सदा मुक्त परमात्मा 
का नास पवित्र जाने जो दम को मुक्ति में आनन्द भुगा कर प्रृथित्री 
में पुनः माता पिता के सम्बस्घ में जन्म देकर माता पिता का 
दश्न कराता है। बही परमात्मा मुक्ति की व्यवस्था करता सब का 
स्वामी है। जैसे इस समय जीव बन्ध मुक्त है बसे ही सबदा रद्दते 
हैं अत्यंत विच्छेद वन्‍्ध मुक्ति का कभी नहीं होता किन्तु चन्ध 
बरर मुक्ति सदा नहीं रद्दती । 


[ ४३ ;ै 


प्र--जो मुक्ति से भो जीव फिर आता है तो वह कितने 
समय तक मुक्ति में रहते हैं ? 

उ०-ते ब्रह्म लोकेपु परान्तझाले प्फ्रा खतानू ,परि- 
मुच्यन्ति सर्वे ॥ संण्डक ३ खं? २ मं० हे (३ (0 

यह मुण्डक उपनिपद का बचत है वे नुक जीव मुक्कि में प्र'प् 
धोके ब्रद्य में आलंद को तब तक भोग के पुनः महाकहूप के पः यात्‌ 
मक्ति सुब्र को छोड़ के संसार में आते हैं । इसकी संख्या यह है कि 
तेंतालिस लाख बीस हजार वर्षों की एक चतुयगी दी हजार का एफ 
अद्ोर त्र ऐसे तीस अह'रात्रों का एक महीना; एसे बारह महद्दीनों का 
ए+क वर्ष, ऐसे शतवर्षों का परानत काल द्वोता दे | इतना समय 
मुक्ति में सुख भोगने का है । 

प्र०--सब संसार ओर प्रंथ कारों का यही मत है कि जिस 
से पुन: जन्त मरण में कभी न आवे | 

उ०--यह बात कभी नहीं हो सकता क्योंकि प्रथम तो चीच 
का सामथ्य शरीरादि पदार्थ ओर साधन परिमित हैं पुनः उसका 
फल अनन्त कैस हो सकता है जिन के साधन अनित्य है उल्‍बा। 
फल नित्य कभी नहीं हो सकता | ओर जो मुक्ति सं से कोई भी 
लौटकर जीव इप सेसार में न आबे तो संसार क्व उच्छेद अर्थात्‌ 
जीब निश्शेप हो जाने चाहियें । 

प्र०--जितने जीव मुक्त होते हैँ उतने इश्वर नये उत्पन्न करके 
संसार में रख देता है इस स निःशेष नहीं होते । 

उ०--जो ऐसा होवे तो जीव अनित्य हो जावे क्या+ 
जिसकी उत्पति होती उसका नाश अवश्य होता है तो फिर तुम्हारे 
मतामुसार मुक्ति प कर भी जीव विनष्ट द्वी जयें इससे मुक्ति 
अनित्य हो गई »औ९ तो ईश्वर अन्त वाले रूमों का ध्थनन्त फत्त देवे 
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तो उसका न्याय नष्ट हो जाय जसे एक मन भार उठाने वाले के 
मिर पर दशमन धरने से, भार धरने वाले की थिंदा होती है वेसे 
प्पल्पज्ञ, अल्पसामथ्य वाले जोव पर अ्रनन्त सुख का भार धरना 
६श्बर के लिये ठीक नहीं, चाहे कितना बड़ा धन कोश हो जिसमें 
व्यय है आय न हो उसका कभी न कभी दिवक्ा निकल ही जाता 
है । इससे यही व्यवस्था ठीक है कि मुक्ति में जाना यहां से पुनः 
आना ही अच्छा है। क्या थोड़े से कारागार से जन्म का कारगार 
अथवा फांसी कोई अच्छा मानता है ? जब वहां से आना द्वी न हो 
तो जन्म कारागार से इनना ही श्रन्तर दे कि वहां मजूरों नहीं करनी 
पड़ती है ओर ब्रह्म में लय होना समुद्र में हब मग्ना है । 

प्र०- जसे परमेश्बर नित्य मुक्त पूर्ण सुखी बसा ही जीव भी 
ग्हेगा तो कोई दोप न होगा | 


उ०--ऐसा कभी नहीं हो सकता परमेश्वर अनन्त स्वरूप, 
रामथ्य, गुण, कम, स्वभाव वाला है इस लिये वह कभी अविद्या 
दुख बन्धन में नहीं गिर सकता | जीव सुक्त होकर भी चेतन स्व- 
रूप, अल्यजश्ञ और परिमित गुण कम स्वभाव रहता है परमेश्वर के 
सहदृश कभी नहीं होता । 


प्र०--जब ऐसी तो मुक्कि भी जन्म मरण के सरश है 
इसलिये श्रम करना व्यथ है । 

उ०--मुक्षि जन्म मरण के सहृश नहीं क्‍योंक्रि जब तक 
३६००० बार उत्पत्ति ओर प्रलय का जितना समय होता है उतने 
समय पयन्त जीवों को मुक्त के आनन्द में गहना दुःख न होना 
क्या छोटी बात है जब थोड़े समय के लिये छुधा, तृपा, छुद्र राज्य 
प्रतिष्ठा स्त्री सन्‍्तान के वास्ते उपाय करना आवश्यक दे तो मु क्त इतने 
समय एरमानन्द के लिये फर्यो त प्रयत्न करना | 
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प्र०-- मुक्ति के क्या साधन हैं । 

5४०-घुछ साधन तो प्रथम कह आये हैँ परन्तु बिशेष उताय 
यह हैं | जो भक्ति न है वह लोवन मुक्त अथति जित सिश्याभाप- 
णादि पाप कर्मा का फल दुःख हैं उनको छोड़ सुस्य रूप फल की 
देने बाने सत्यमापणादि धर्माचरण अवश्य बरे जो कोई दःस्प से 
बचना ओर सुख पाना चाहदे वह श्रथम को छे ड़ घम अवश्य करे | 
क्यों कि दुःग्व का पापाचरण और सुग्ब का धमावरणा मूल कार्ण 
है। प्रथम सत्पुरुषों के संग से विवेक अर्थात्‌ सत्याउमत्य, धर्मा- 
धरम, कतंव्याउक्तं्य का निश्चय अवश्य करें प्रथक्‌ २ जाने ओर 
शरीर अथात्‌ पंच कोशों का जिवेबन करे । चार अवस्था, जाप्रग, 
स्वप्न, सपुप्ति तुरीय कहती हैँ चार शरीर--स्थून को यह दीखता 
हे दुसरा सूदम शरीर पांच प्राण, पांच ज्ञाने नद्रयें, पांच सूद्रम भूत 
श्रौर मन तथा बुद्धि इन सत्तरह तत्वों का समुदय तोसरा कारण 
जिसमें सपुप्ते अथवा गढ़ निद्रा होती है चोथ' तुरांय शरीर वह 
कहाता है जिसमें समाधि से परमात्मा के आवेश में मग्न जीव 
होते हैं। इन सब कोश अवस्थाओं से जीव प्रथक हे क्योंकि यह्द 
सब जानते हैं कि मृत्यु में जीव शरीर से निकल जाता है यडी जीव 
सब का प्रेरक, धर्ता, साक्षी, कर्ता, भोक्ता कद्दाता है | जो कोई ' हे 
ज्ञीव कत्तो भोक्ता नहीं तो उसको जानो अज्ञानी अविवेकी है । क्‍यों 
कि बिना जोब के ये सब जड़ पदाथ हैं इनमें सुख दुःख का भोग 
पाप पुएय कतंठ्या उकतव्य कभी नहीं हो सकता, हां इनके सम्बन्ध 
से जीव कता भोक्का है दूसरा साधन बेराग्य--अथ्थात्‌ भो विवेक 
से सत्यासत्य को जानना उसमें सत्याचरग को प्रहण असत्याचरण 
का त्याग बेराग्य है तोसरा साधन षट्सम्यति अथानत्‌ छः प्र।र के 
झूम करना, एक 'शम” जिसमें अपने आत्मा ओर अंतःकरण को 
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झधर्मावरण से हटा कर धर्माचरण में सदा प्रवृत्त रखग। दूसग 
“दथ” जिस से श्रोत्रादि इन्द्रियों और शरीर को व्यभिचाग दि बुरे 
कर्मों से 8टाकर जितेन्द्रियत्वादि शुभ कर्मों में प्रवृत्त रखना, तीसरा 
“उपरति” दुष्ट कम करने वाले पुरुषों से सदा दुर रहना चौथा 
“तितिज्ञा” चाहे निंदा स्तुति हानि लाभ फितना ही क्‍्योंनहो 
परन्तु मुक्ति साधनों में सदा लगे गहना पांचवां “श्रद्धा” जो वेदादि 
सत्य शास्त्र ओर उनके बोध से पूण आप विद्वात तक्त्वोपदेष्ट'ओं 
के वचनों पर विश्वास करना, छठा 'समाधान”' चित्त को एक्राप्रता 
में छः भिलझर तीसरा चौथा “मुमुक्तु व” अर्थात्‌ मेसे छुवा तृपा- 
तुर को सिव्र॒य अन्य जज्ञ के दूसग कुछ भी अच्छा नहीं लगता 
बेसे बिना मुक्ति के साधन के दूसरे में प्रीति न होन' | ये चार 
साधन ओर चार अनुबंध है प्रथम अधिकारी इन चार साधनों से 
युक्त को कहते हैं दूसग अनुयंध त्रद्दा की प्राप्ति रत मुक्ति वेदोक्त 
की अन्वित करना, तीसरा विपयो सब शास्त्रों का प्रतिपादन विषय 
ब्रह्म की प्राप्ति रूप विपय वाल्ते पुरुष को विपयी चौथा प्रयोजन सब 
दुखां से नियृत्ति और परमानंद की प्राप्ति में चार अनुबंध कहाते हैं । 
“अ्वणवनष्टय” एक “अवण” जब कोई विद्वान उपदेश 
करे तब शांत ध्यान देझर सुनना विशेष ब्रक्ष विद्या को क्‍योंकि यह 
सत्र विद्याओं से सूदम और परमानंददा है दूसरा “मनन 
एड्ान्त देश में बेठ कर सुने हुये का बिचार करना, शंका हो पुन: 
पूछना तीसरा “निदिध्यासन” जब सुनने ओर मनन करने से 
निस्मन्देह हो जाय तव समाधिष्थ होकर उस बात को समझना 
निश्चय करना चौथा “साक्षात्कार” अर्थात्‌ जैसा पदाथ का स्वरूप 
गुण ओर स्वभाव दो वेसा य.थतथ्य जान लेना “श्रवण चतुष्टय” 
कद्दाता है | सदा तमोगुण अथात्‌ क्रोध, मलीनता, आंलस्य, प्रभाद' 
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आदि, रजोगुण इंपोह्प काम छमिमान निक्षेप आदि दोपों से 
अलग रह के सतोगुण श्रर्थात शांत प्रकृति, पवित्रता विद्या विवार 
आदि गुणों को धारणा करे। “मेत्री” सुख्बी जनों में मित्रता 
“करुणा”, दुःग्वी जनां पर दया, (मुदिता' पृण्यात्माओं से हर्पित 
होना, “उपेक्ता” दुष्टात्माओं में न प्रीति और न बेर करना। निश्य 
प्रति न्‍्यूत से न्यू दो घंटे मुमुन्ु ध्यान अवश्य करे जिससे मन 
आदि का साक्षात हो। देखो | अपने चेतन स्वरूप हैं-- इसी स ज्ञान 
स्वरूप ओर मन के साज्ञी हैं| 


प्र---मनुष्य ओर अन्य पश्चादि के शरीर में जीब एक सा 
है वा भिन्न जाति के ? 


न०--जीव एक से परन्तु पाप पुण्य के योग से मलिन »र 
पवित्र होते हैं | नीच ऊंच योनि प्र प्न होदी है शरीर स बियोग का 
नाम ज॑व का मृत्यु ओर संयोग होने का नाम जन्म है | जब जीव 
शरीर को छोड़ता दे तब्र यम लय अथान्‌ आकाशस्थ वायु में रहता 
हे क्योंकि “यम्ेन वायुना” वेद में लिग्या है यम नाम बसु का 
है गरुण पुराण का कल्यित यम नहीं । पश्चात्‌ पैरमेश्वर उस जीव 
के पाप पुण्यानुसार जन्म देता है। बह वायु अन्न जल अथवा 
शरीर के छिद्र द्वारा दूसरे के शरीर में इंश्वर की प्रेग्णा स॑ प्रविष्ठ 
होता है | क्रमश: वीय मेज्ञा गर्भ में स्थित हो कर्मानुसार नर मादा 
मनुष्य पशु का शरीर धारण कर बाहर आता है इसी प्रकार नाना 
जन्मामरण में तघ तक जीव पड़ा रदता तक मनुष्य शरीर में उत्तम 
कर्म पासना ज्ञान को प्राप्त करके मुक्ति नहीं पाता । 


प्र०--मुक्कति एक जन्म में होती वा अनेक जन्मों में । 
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उ०--अनेक जन्मों में भिद्वते हृदय ग्रन्थिशिडियत्रे सब 
संशया। । यु० २-२-८ 

प्र०--मुक्ति में परमेश्वर में जीव मित्र जाता था प्रथक 
रहता है| 

उ०-प्रथक रहना, जो मिल जाय तो मुक्ति का सुख बोन 
भोगे, ओर वह मुक्ति तो नहीं जीब का प्रलय ज्ञानना चाहिये । 

अय पाठक गण संक्षेप से कुछ नास्तिकों का कहना 
लिखते हैं । 

हो कार्थेन्प्रवच्पामि यदुक्त ग्रन्थ को टि भिः । ब्रक्ष सत्य 
जगन्मिथ्या जीवो ब्रक्षेव नापर। । 

इसका अथ बह एसा करते हैं कि करोड़ों प्रंथां का यह 
सिद्धांत है त्रग्म सत्य ज़गत्‌ मिथ्या जीव ब्रद्दा स भिन्न नहीं । यह 
नवोन वेदान्तियां का कहना हे वेदांति लोग ब्रह्म से जगत की 
उत्पति मानते हैं तो ब्रद्म के सत्य होने स उसका काथ्य असत्य 
कभी नहीं हा सकता ओर ब्रक्म के सब ब्यापक होने स बह कभी 
जीव से परे दूर नद्वीं--शोक बाले का अथ तो यद्ग है कि मुक्ति के 
बास्ते ब्रह्म तो सत साधन हे ओर जो जगत को मुक्ति साधन मानते 
वह मिथ्या है भश्लौर जूस आंख को देखने से सुस्मा देखा जाता है 
दूसरे कहते हैं कि रवभाव से जगत्‌ की उत्पति द्वोती है। जैसे 
पानी अन्न एकन्र हो सड़ाने स कृमि उत्पन्न होते हैं। घीज प्रथिथी 
जल के मिलने से घास वृत्तादि और पापाणादि उत्पन्न होते हैं जेसे 
समुद्र वायु के योग से तरद्ग ओर तरद्वां स समुद्र फेन, हक्दो चूना 
ओर नीबयू का रस मिलान से रोरी बन जाती हे बेसे सब जगत. 
तत्वों के स्वभाव गुणों से उत्पन्न हुआ है। इसका बनाने वाला कोई 
भी नहीं । 
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“३०+-जो स्व भार से जगत' की उत्पत्ति' होवे तो विनाश 
कभी न होषे ओर जो विनाश भी स्त्रभाव से मान तो उत्पत्ति न 
होगी और जो दोनों स्वभाव युगपत द्रब्यों के 'मानोंगे तो उत्पत्ति 
कोर धिनाश की व्यवस्था फभी न हो सफेगी। श्रौर जो निमित्त 
के होने से उत्पक्ति ओर नाश मानोगे 'तो निभित्त, 'उत्पत्ति और॑ 
बिनष्ट होमे बाले द्रव्यों से प्रथक मानना पढ़ेगा। जो स्वभातर हो से 
जत्पप्ति ओर बिनाश होता तो प्रसय में ही उत्पत्ति बिनाश का होना 
सम्भव नहीं।। जो स्वभाव से उत्पन्त होता हो तो इस भूगोल के 
निकट में दूसरा, भूयोन्न चन्द्र सूय्य आदि उत्पन्न क्यों नहां होत ? 
«'. जिस केयोग से जा ,२ .उतपन्‍्त. होता है .बह २ इंश्वर के 
उत्पन्न किये हुए ब्रोज अन्त जलादि के सयोग से घास वृक्ष और 
क्ृमि आदि उस्पन्त होते हैं बिना उनके' नहीं। जसे हल्दी चूना 
ओर न॑.बू का रस दूर हे देश से आकर आप नहीं भिलते | किसो 
के मिलाने से मिलते हैं । उसमें भी यथा योग मिलाने सर; रोसेः 
होती है. श्रधक न्यून व अन्यथा करने से रोरो नहीं होतो । बंसे 
ही प्रकृति परमारुआ का ज्ञान ओर युक्ति से परमेश्चर के बनाये 
बिना जड़ पदाथ स्वयं कुछ भी काय्यसिद्धि के लिय, विशेष पदाथे 
नहीं बन सकते इस लिय स्वभावादि स सृष्टि नहीं होता किन्तु 
परमेश्बर की ग्चना स होती है । 

प्र०-इस जगत का कता न था न है ओर न होगा किन्तु 
श्रनादि काल से यह जैसा का बसा बना है न कभी इस की उत्पत्ति 
हुई न कभी इसका विनाश होगा | 

उ० -बिना कर्ता के कोई भी क्रिया व क्रिया जन्य पदार्थ 
नहीं बन सभता । जिन प्रथिवी आदि पदार्थों में संयोग विशेष से 
रचना दीखती वे अनादि कभी नहीं हो सकते ओर ज्ो संयोग से 
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बनता है वह संयोग से पूर्व नहीं होता आर योग के अंत में नहीं 


गहता । जो तुम इसको न मानें तो कठिन से कठिन पाषाण हीरा: 


फौलाद आदि तोड़ टुघड़े कर गला व,भस्म देखो कि इनमें 
परमाणु प्रथक्‌ २ मिले हैं वा नहीं ?. जो मिले हैं तो वे समय 
पाकर श्रलग २ भी अवश्य होते हैं । 

प्र०--जेनी कहते हैं श्रनादि ईश्वर कोई नहीं, किन्तु जो 
योगाभ्यास से अखिमादि ऐश्रग को प्राप्त होकर सत्न्नादि गुण 
युक्र केवल ज्ञानी होता है. बही जीव परमेश्वर कहता है । 

उ०--जो अनादि ईश्वर जगत का स्रष्टा न हो तो साधनों 
से सिद्ध होने वाले जीवों का आधार जीवन रूप जगत्‌ शरीर 


ओर इन्द्रियों के गोलक कैसे बनते, बिना उनके जीव साधन नहीं. 


कर सकता । जब साधन न होते तो सिद्ध कहाँ स होता ? 
जीब चाहे जेसा साधन कर सिद्ध होवे तो भी इश्वर की जो 
अनादि सिद्धि जिसमें अनन्त सिद्धि है उसके टुल्य कोई भी जीव 
नहीं हो सकता | क्योंकि जीव का ज्ञान . परम अश्धि तक हो तो 
भी परिमित ज्ञान परिमित सामथ्य वाला होता है. श्रनन्‍्त कभी 
नहीं हो सकता । देखो कोई भी योगी आज तक इख्वर कृत सतष्टि 
क्रम को बदलने हारा नहीं हुत्रा है न होगा जेस अनादि सिद्ध 
परमेश्वर ने नेत्र से देखने ओर कानों से सुनने का नियम 
किया है इसको कोई भी योगी बदल नहीं सकता, ,जीव इंश्वर 
कभी नहीं हो सकता,। 
प्र--पांच भूतों के नित्य होने से सब जगत नित्य है । 

उ०--यह बात ठीक नहीं, क्योंकि जिन पदाथों की उत्पत्ति 

और विनाश का कारण देखने में आता है वे सब नित्य हो तो 


सब स्थल जगत तथा शरीर घटपटादि पदार्थों को छत्पन्न तथा 


[ ४१ ] 


बिनंष्ट होते देखते ही हैं । इससे काये को नित्य नहीं मान 
सकते | नवीन चेद्ान्ती लोग कपोल कल्पित अथ अनथ रूप 
करके जगत की हानिमात्र ही करते हैं तथा मनुष्यां को हठ 
अभिमानादि दोषों में प्रवृत्त कराके दुःग्ब सागर में डुबा देते 
हैं, सो केबल अल्य ज्ञानी लोग इनर उपदेश जाल में फंस के 
मत्म्यवत मग्ण क्लेश युक्त होके अधम अनश्वय और परा- 
घीनता आदि दु.ग्व स्वरूप संसार चक्र में सदा वद्ध रहते हें। 
एक बात तो इनझी यह है कि जीव को ब्रह्म मानना दूसरी 
बात यह है कि स्वयं पाप करें ओर कहें कि हसंअकतां और 
अभोक्ता है । 

' तीसरी बात यह है कि जगत्‌ को मिथ्या कल्पित मानते 
हैं । चंथ मोक्ष में जीव का लय मानते हैं | तथा न वास्तव में 
मोत्न और बन्ध है इत्यादि अनेक इनकी मिथ्या बातें हैं नमूने के 
लिये इन चार बातों का मिथ्यात्व संक्षेप सं दिखलाते हैं-- 

जोव फो ब्रह्म मानते में प्रथम इस वांकंय का प्रमाण देते 

. , प्रह्मानम्रानन्दंब्रह्म इस को . ऋग्वेद का. गक़्य कहते . हैं 
परन्तु ऋग्वेद के आठों अष्ठ रे में यह वाक्य कहीं नहीं हे किन्तु 
वेद का ब्याख्यान जो ऐतरेय ब्राह्मण है उसमें ऐसा बाय है 
कि “प्रज्ञान' ब्रह्म मां इस वोक्य में श्रंह्म को स्वरूँप निरूपण 
किया है कि “प्रह्ृए्र ज्ञान॑- यस्मिनतत्पज्ञान ” अश्मंत्‌ प्रकृष्ठ ज्ञान 
स्वकृपम्‌ € व्याख्या) जिसमें प्रकृष्ट" सर्वोत्तम' अनन्त ज्ञान है 
वहसप्रज्ञान कहे | स्थ्रभ्ांत्‌ प्रकृष्ट ज्यन-स्वरूप -प्रशान-विशेषस्य से 
ऐसा निश्चित हुआ' कि' जिसको कओी -अविद्यान्धकार अज्ञान का 
लेशषमान्र का: भी. "सम्बन्ध, नहीं होता/।न. हुआ ओरुन द्वोगा। 


[ हर | 
श्रद्म/ जो सब से बड़ा ओर सब जगत का बढ़ाने बाला, स्व« 
भक्तों को अनध्त मोज्ष सुख्ब,से ब्रढ़ानेः: वाला तथा व्यव्रहार में 
भी ( वृहत ) बड़े सुख का देने बाला, ऐसा प*्मात्मा का स्वभाव 
व स्वरूय है । इस व क्य की नाम “महा वाक्य” नवीन वेदा- 
स्तियों ने रखा है सो श्प्रमागा है क्‍यांकि किसी ऋषि कृत ग्रन्थ 
में इसको महावाक्य नहीं लिखा है दुसरे “शअहं ब्रह्मास्म' इस 
वाक्य को चेदान्ति लोग ऐसा अथ करते हैं कि में ब्रह्म हूं अथांत 
आरंति से में जीब बना था, सो श्र मैं ने जान लिया क्रि में 
माज्नात ब्रह्म हैँ । यह न्यनथ इनका महा खोटा है क्‍योंकि पूर्बापर 
ग्रंथ का सम्बन्ध देखे बिना ब्रीच में से एक टुम्ड़ा लेके 
ब््रपना मतलब सिन्धु का श्रथ करके स्वार्थ सिद्धि करते हैं| 
देखो इस बचन का पुर्बायर सम्बन्ध इस प्रकार का है--हतफ्थ 
ब्राह्मण काण्ड १४ प्रपाठक्त २ ब्राह्मण २ कशिडका १८६-१६-२०-; 
२१-२२ । 
आत्मेत्येवोपासीत ॥१६॥ प्रिय॒२४रोस्‍्स्पतीतीशव- 


रोह ।१6। यह्वह्म विद्या सव॑ ॥२०।॥ बअब्रह्माउड्दमग्र- 
5प्रामीत्‌ तदात्मान मेवावेदद ब्रह्मास्मीति ॥२१॥ तद्वेतत्‌- 

पश्यन्न पिवा मदेवः प्रतिपेदे (२२॥ 

“अतति सवत्र व्याप्नोतीत्यात्मा परमेश्वर: 
इस प्रफुस्ण में यह है कि 'संब जींव परमेश्वर कीं डपा- 

सना करे और “िसो की नहीं क्योंकि सर्वध्यापी- सर्वान्तर्यामी ' 
जो परब्रह्म है वह सब से प्रिय स्वरूप है ' उसी को 'जानना । पूंत्र 
बित्त धन तथा सब जगत के सब पदार्थों से वहीं ब्रह्मा प्रियतर 
है तथा अम्तर तर आत्मा का अन्तरयासी परमात्मा है जो कि 
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अपने सभों का आत्मा है जो फोइ इस आत्मा से अन्य, को: 
जियःकदला है ।ठलके प्रति ''श्रियात्‌” कहे कि तू :परमाश्मा से 
अन्य को प्रिय बतलाता है सो तू दुःख सागर में गिर के सदा 
गेवेगा और जो कोई परमात्मा को छोड़ के अम्य पाषाणादि जड़ 
की उपासना व प्रीति करेगा सो सदा दुःखी रहेगा ओर जो 
सर्वान्तयामी, स्वेशक्तिमान, स्थायक्रारी, निराकार, अज् इत्यादि 
विशेषण युक्त परमेश्वर की चपासना करता है वह इस लोक जन्म 
तथा परलोक पर जन्म तथा मोक्ष में सब्रानन्द को प्राप्त होता 
हे आर उसी इंश्वर की कृपा से “इश्वरोहतथेत्र स्याह' मनुष्यों 
फे दीच में परमेखये को प्राप्त होके साम्र्य सत्ताघान होता है 
अन्य नहीं | तथा “महास्यप्रियं प्रमायुकंमवृति”! .यह जो पर 
प्रद्म का उपासक इसका आनन्द सुख. “'प्रमायुक .नहष् कभी 
नहीं होता किन्तु उसको ,सहैव्न स्थिर सुब्र . रहता है. क्योंकि 
“अत्र होते सवे एक भ्रति/ जिस, बह्मं,ज्ञान से - सत्र परस्पर. 
प्रीति युक्त होके जैसा अ्रपनेः को सुख व दुःख जय ओर * अप्रिय' 
ज्ञान पड़ता है बैसा ही प्राणी मात्र का सुस्र ष दुःख तुल्य समझ 
फे न्‍्यायकारिस्वादि. मुण युक्त और सभे मनुष्य -मान्न के. खुख में 
एकीभूत होके एकी रूप सुख्ोग्नति करने-' में सत्र प्रयक्न करते ह्ढः 
क्यों क्‌ जैसा आत्मा:अपना है वेसा सब के आत्त्ाह्ओों को वह 
जानत| है, . “तदाहु:” इत्यादि जो मनुष्य, अक्मवि[, धुक्त हैं वे. 
ऐसा कहते हैँ कि परमेश्वर के सामथ्य, से , सष ..जग़सू उत्पन्न 
हुआ और सब जंगत्‌ की उत्पक्ति करने बाला वही है, सब जगत्‌. 
में “तबूब्रह्म वित्‌! ! व्याप्त होकें सघ की रक्षा करे रहा है 'किप्मु द 


ओर कोई अन्य जगत्‌ का कारण नहीं 'ब्नक्ष वा दृदसित्यादि! 
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सष्टि की आदि में एफ्र संवशक्तिपान ब्रह्म ही वर्तमान था सो' 
अयने आत्मा को 'अहं ब्रह्मास्मीतिसेदेववित' स्व्स्वरूय का 
बिश्मरण उसको कभी नहीं होता, उस परमात्मा के सब सामथ्य 
से सब जगत्‌ उत्पन्न हुआ्ना ऐपा जो विद्व 'नों के बोच में से जीव 
प्रह्म को अविद्या निद्रा से उठ के जानता है सो हो ब्रह्मानन्द सुग्ब 
युक होता है तथा ऋ पि, अथात्‌ जो मनुष्य अज्ञान निंद्रा से उठ के 
ब्रद्मतिद्या रूप प्रराश को प्राप्त होता है सो ब्रह्म के नित्य सुख 
को प्राप्त होता है. “तदेतदित्यादि!” ऐंसा विज्ञान जो वामदेंव 
ऋषि उसको प्राप्त हुआ था, सो यह विज्ञान जिसको इस प्रकार 
से होगा सो भी इस प्रकार जानेगा 'य0व॑ वबेंदाह ऋरह्मारर्म,ति! 
में त्रप्मा हूँ अथात्‌ ब्रह्मस्थ हैँ मेरे बाहर ओर भीतर ब्रह्म ही 
व्यापक भग रहा है | जो इस प्रशार ज्ञान वाला पुरुष होता है सो 
इस सत्र सु को प्राप्त होता है उपके सामने श्रनेश्वय वाले जो 
देव इन्द्रिय व अन्य विद्वान ऐश्वय वाले नहीं होते छिन्‍्तु ऐसा 
जो ब्रह्म का उपासक है सो इन्द्र ओर अन्य विद्दानों का 
आत्मा अ्रथात प्रिय स्वरूप होता है, जैपे आकाश से घर भिन्न 
नहीं होता तथा आकाश घर से मिन्‍न नडीं ओर आकाश तथा 
घर एक भी नहीं किन्तु प्रथक २ दोनों हैं एवं जीवात्मा और 
परमात्मा व्याप्य ओर व्यापक 'झम्बन्ध-.से: भिन्‍न व, अभिन्‍न. 
नहीं हो सकता, वृहद्ारण्यक के झठे प्रभाठक में, स्पष्ट' लिखा-है 
सो बचन यह हे-- . - ६ क्र ०४: 5 
“ये आत्मनित्तिप्ठस्तास्मनोन्तरो सम्ात्मा' नवेद« 


यस्थात्मा शरीर ये आतमानमन्तंरों येमबति सते आंर््मी- 
न्तर्याम्पमत! ४ 5॥+ 6 
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।” है जीवास्मत् | जो परमात्मा तेरा अन्तर्यामी अमृत स्वरूप 
जपास्य है तेरे में व्यापक होझे भर गहा है तरे साथ है ओर तरे 
से अलग है तथा मिल भी रहा है ज़िसको तू नहीं जानता, क्योंकि 
जिसका तू शरीर है जैसे यह स्थूत्त शरीर जीव का है वैसे 
परमात्मा का तू भी शरोर बन है जा तेरेंबीच में रह के तेरा 
नयन्ता है उस अ्रन्तयामी को छोड़ के दुसरे पदार्थों की इउपा- 
सना मत कर जो अन्य देव अर्थात्‌ ईश्वर से भिन्न किसी देह- 
धारी विद्वान को ब्रह्म जाने अथवा उपासना करे वा एसा अभि- 
मान करे कि में तो इंखर का डपासक नहीं, उससे में भिन्‍न 
हैँ तथा वह मेरे से भिन्‍न है उम्स मेरा कुछ प्रयोजन नहीं 
किंवा ईश्वर नहीं है, अथंवा ऐसा कहता है क में ही ब्रह्मा हैं । 
बह विद्वानों में पशु है जो परमशख्॒र की उपासना नहीं करता, इत्यादि 
यह यजुर्बद का वचन नहीं हैं किन्तु शतपथ ब्राह्मण का पूर्वोक्त 
वचन है, वैसे ही “ तस्रमसि ” यह भी सामवेद का बचन 
नहीं है किन्तु सामन्नाह्मणान्तरगत छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ का है । इस 
का भी पू्वातर प्रकरण छोड़ के नवीन वेदान्तियों न अनथे कर 
रखा है उसमे एसा प्रकरण है कि-- 

“ सय एपोडणिमेंतदात्म्य मिद ९/सव तत्‌ सत्य१०४ 
स॒ आत्मा तत्वमसि श्वेतकेता इति ! । 

उहालक अपने श्वेतकेतु पुत्र को उपदेश देते हैं कि पूर्वोक्त 
परमात्मा सब जगत का आत्मा है सो कसा है कि जो अश्यिमा- - 
दिक अत्यन्त सूद्ठम है कि प्रकृति आक्राश जीवात्मा से अ्रत्यम्त 
सूच्रम तथा पत्य है, दे श्वेतकेतो ! यही सब जगत का अ्रन्तयामी 
आधार भूत सव्ोधिष्ठान है। सो ब्रह्म सनातन, नित्रिकार, सत्य- 
स्वरूप अविनश्वर है| 


[..४६ , .] 


प्र०--ज से ईश्वर जीवादि' जर्गत कां आत्मा है बेस हेश्र 
का भी कोई अन्य भझात्मां है वा नदी ? 
उ०--' स आत्मा ” पसमेश्वर का आत्मान्तर कोई 


नहीं किन्तु उसका आत्मा . वही है | हे शवेतरेतो ! जो सवात्मा 
है सो तेरा भो. श्रन्तर्याप्री अधिक्रात आत्मा वही है इससे सव 
शक्तिमत्व अआञतन्त्यवादि दोष रदितत्वादि गुण वाले, ब्रह्म का संभ्रव॒ 
जीव में कभो नहीं हो सकता है, क्योंकि अल्प शक्तिमत्व 
अआ्ंत्यादि दीष संद्वितत्वांदि गुण वाला जीव है इससे जीब ब्रक्म 
की एकता मसनिनाो कंबल  आरांति है, चीथा “अयप्तात्मा ब्रह्म” ; 
इंस की अंथव वेद का वाक्य  बंतलांते हैं । यह अथव वेद का 
तो नहीं है. किन्तु मारुटूकीपनिषदादिकों का है इसका तो स्पष्ट 
अथ है' कि विचारशोल यांगी पुरुष अपने अन्तर्यामा को प्रत्यक्ष 
ज्ञान से देख के कंदता हैं कि यह जॉ मेग अंतर्यामी है यही तंक्ष 
है श्रथात्‌ मेरा भो यह आत्मा है वड़ो ब्रह्म स्वेव्यावक है । 
इस लिए जो ञआ्राज कल के वेदान्ता जाव #हाया की एकता करते 
हैं वे वेदान्त शाम्त्र को नहीं जानते । 


तत्सृष्टूवा तदेवानुप्राविशन्‌ ॥ पेत्तिरीय त्रहद्मः अनु०६ 

परमेश्वर शरीर में जोब को प्रवेश करा आप ज्ञीब के भीतर 
अनु प्रविष्ट हो रहा है । अनु शब्द का अथ जानते तो ऐसा न 
कहते इस लिये यड़ जगत्‌ ब्रह्म, नाम त्रह्मस्थ ही है केवल एक 
रस ब्रह्म वस्तु है, इसमें कोई दूसरी कोई वस्तु नहीं, जैसे किसी 
ने कद्मा यह सब घृत है तेलादिक से मिश्रित नहीं है बेसे उस 
त्रद्ष की उपासना शांत होके जीव अवश्य करे ओर किसी 
की नहीं ! 
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(२) दूसरी यह वात है कि इस शरीर में कतों भोक्ता जीव 
दी है क्योंकि अन्य सब वुध्यादि जड़ पदाथ जीवाधीन हैं सो 
पाप पुण्य का कतों भोक्ता जोब से भिन्‍न कोई नहीं क्‍योंकि वेदादि 
शा्त्रों में यही सिद्धान्त है । 

४ श्रोत्रण धुणोति, चकछ्तुपा पश्यति, बुद्धया निश्वि- 


नोति, मनसा सड्नल्पयति ”। 

इत्यादि प्रतिपादन किये हैं जेसे अमिनाछिन्नत्ति शिरः! 
तलवार से किसी का शिर काटता है इसमें काटने का कता 
मनुष्य ही है साधन तलवार है | इसमें पाप ओर दृण्ड मनुष्य 
को होता है तलवार का व तत्नवार बनाने वाले को नहीं इसी प्रकार 
श्रोष्ादिकों से पाप पुएय का कर्ता जीव ही है श्रन्य नहीं। यह 
गोतम मुनि तथा व्यासादिकों ने सिद्ध किया है कि-- 

इच्छा ठेष प्रयत्न सुख दुख ज्ञानात्यात्मनो लिडट्डमिति ॥ 
तयोरनन्‍्य: पिप्पलंस्वादुअत्रि | 

अनुभव से भी जीवात्मा ही कतो भोक्ता है इसमें कुछ 
सदेह नहीं कि केवल इन्द्रियाराम होक़े विषय भोग रूप स्व मत- 
लब साधने के लिये यद्द बात बनाई है कि जीव अकतों अभोक्का 
ओर पाप पुएय से रहित हैं यह बात नवीन वेदांतियों की मिथ्या 
ही है । 

३--तीसरे इन की यह बात है कि जगत को मिथ्या कल्पित 
कहे ओर मानते हैं, सो फेवल इनका अविद्यान्धकार का माहात्म्य 
है ग्रंथ अधिक न हो इस लिये जगत सत्य होने में एक ही प्रमाण 
पुष्कल है-- 

सन्मूला। सोम्येमाः प्रजा! सदायतना! सत््रतिष्ठा! । 


[ श्ए |] 


यह छान्दोग्य उपनिपषद्‌ का वचन है। जिसका मूल सत्य है 
उसक। वक्त भिथ्या कैसे होगा तथा जो परमात्मा का सामथ्य जगत 
का कारण है सो नित्य है क्योंकि परमात्मा नित्य है तो उसका 
सामथ्य भी नित्य है उसी से यह जगत हुआ सो यह मिथ्या किसी 
प्रकार से नहीं होता, कोई ऐसा कट्ठे कि संयोग जन्य पदाथ संयोग 
से पूच नहीं ही सकता वियोगान्त में नहीं रहता सो वतमान में भी 
नहीं हो सकना चाहिये। इसका यह उत्तर है कि विद्यमान सत 
पदार्थों का ही संयोग होता हे, जो पदाथ नहीं उनका संयोग भी 
नहीं होता, इससे बियोग के अंत में भा प्रथक् २ वे पदार्थ सदैय 
रहते हूं । कितना ही वियोग होतो अन्त में अत्यंत सूह्म पदाथ रह 
ही जाता हैं, इसमें कोई संदेह नहीं | इतना कोई कह सकता हैं कि 
संगरोग ')र वियोग तो अन्त्यि हुआ सो भी मान्य करने के 
योग्य नहीं | क्‍योंकि जैस वतमान में संयुक्त पदाथ होके प्रथिव्यादि 
ऊगत्‌ बना हैँ सो पदार्थों के मिलने के स्वभाव के बिना कभी नहीं 
मिल सकते | तथा वियोग होने के बिना वियुक्त नहीं हो सकते सो 
मिल्लना ओर प्रथक होना यह पदार्थों का गुण है जैसे मिट्टी 
मिलने के गुण होने से घटादि पदाथ बनते हैं बालुका से नहीं । 
बसे ईश्वर का सामथ्य जिससे यह जगत बना है उससे संयोग 
ओर वियोगात्मक गुण, स्वभाविक, ही हैं इससे निश्चित हुआ कि 
जगत का कारण जो इश्वर का सामथ्य सो नित्य है तो उसके 
वियोग आदि गुण भी नित्य हें इससे जो जगत्‌ को मिथ्या कद्दते 
हूँ उनका यह कहना सिद्धांत, मिथ्या भूत है ऐसा निश्चित जानना । 

४-चौोथी इनकी यह बात है कि जीव का लय ब्रह्म में मोक्ष 
समय में मानते हैं जैसे समुद्र में बहुत बिन्दुओं का मिलना यह भी 
उनकी बात मिथ्या है इस के मिथ्या होने में प्रमाण हैं, परन्तु प्रंथ 
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विस्तार न हो इसी लिये संक्षेप से लिखते हैं कठोतनिषद तथा वृड़- 
दारणपर्कादि उपनिपदों में मोक्ष का निरुपण किया है कि :-- 
यदा पश्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह । 


बुद्धिधनविचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ ॥ 

जब मनुष्य की इन्द्रिय द्वारा निकलने वाली बाह्य वृति ओर 
भीतर अन्त: करण में रहने वाली बुद्धि सत्र उपद्रबों स रहित 
शांति स्थित होती है अधात्‌ शुद्ध ज्ञान स्वरूप जीवात्मा परमात्मा 
में परमानन्द स्वरुप युक होके सदा आनन्द में गहता दे उसी को 
मोक्ष कहते हैं । 

दु/ख जन्म, प्रवृत्ति दोष मिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरा 
पाये तदनतरापायादपवर्ग! । वाधना लचणंदुःखम्‌ । 

मिथ्याज्ञान ऐसा है कि जड़ में चेतन बुद्धि ओर चेतन में 
जड़ बुद्धि इत्यादि अनेक प्रकार के मिथ्या ज्ञान हैं उसकी निवृत्ति 
होने से अ्रविद्यादि जीव के दोष निवृत हो जाते हैं दोष की निवृति 
होने से प्रवृत्ति जो कि विषयाशक्ति और अन्याय में आसकता है 
निवृति हो जातो है प्रवृत्ति के छूटने से जन्म छूट जाता है जन्म के 
छूटने से दुख छूट जाता है सब दुःखों के छूटे से अपवग जो 
मोक्ष वह यथावत प्राप्त हीता है । बाघना, विविध प्रकार को पीड़ा 
जलनकी अत्गन्त निब्ृति के होने से जीव को अ्रपवग जो मोक्ष ईश्वर 
के आधार में अत्यंतानन्द सदा के लिये प्राप्त होता है इत्यादि 
अनेक प्रमाण हैं कि मोक्ष में जीव का लय नहीं होता किन्तु ब्रह्म 
में अत्यन्तानन्द रूप जीव रहता हे । तथा जीव ब्रह्म की एकता 
मानने वालों के मत में त्रद्मय ही श्रांत अज्ञानी हो जाता क्योंकि 
जब सृष्टि की उत्पति नहीं हुई थी तब ज्ञान स्वरूप शुद्ध बह था 


[| ६० |] 
वही ब्रह्म अविद्यादि दोष युक्त दोके दोषी हो गया से यह वेद 
शास्त्रों उपनिषद वेदान्त से अत्यन्त विरुद्ध मत है । 
“शुद्वम पाप बिद्ध कविरित्यादि ।” 
यजुर्वेद संहितादि के बचन हैं कि ब्रह्म सदा शुद्ध पाप रहित 
ओर सबज्ञादि विशेषणयुक्त है उसमें अज्ञानादि दोष कभी नहीं 
था सकते क्‍योंकि देश काल का परिच्छेद ईश्वर में नहीं भांत्यादि 
दोष अल्पज्ञ जीव में होते हैं । 
द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृत्त परिपस्वजाते ॥ 
ऋ० सं० १। सू० १६४ ! मं० २० ।॥| 
एक शरीर में जीवात्मा और परमात्मा का विधान और 
संग प्रतिपादन है इससे इंश्वर जीव का एक मानना फेवल जड्नली 
पुरुषों को कथा है ऋषि मुनि विद्वानों की नहीं | इश्वर ने अपने 
साम« से जगत बनाया है इसमें प्रमाण-- 
त्वमस्यपारे रजसो व्योमनः स्वभृत्योजा अवसे धृषन्मनः । 
ऋण स० अ० १ | अ० ४9 | ब० १३ मं० १२॥ 
“समस्या स्वासमथ्य!” तथा ओजस: अनन्त, पराक्रम 
से भूमि जल स्वग तथा दिव अर्थात्‌ भूमि से लेकर सूय प्यन्त सब 
जगत को बनाया है रक्षण घारण तथा प्रलय आप ही करते हैं । 
“अन्यदिश्वस्तस्माद्धिज्नत चक्ृषे कृतवानसि ।” 
इस सब जगत को अपने स्वरूप से अन्यत भिन्न, वस्तुभूत 
रचा है आप जगत रूप नहीं बनें तथा-- 
“तित्यो नित्यानां चेतनश्रेतनानामेको बहूनाँ यो 
विद्धाति कामान्‌ । तमात्मस्थ ये $नुपश्यंतिधीरा स्तेषां 
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शांति शाश्वतीनेतरेषाम्‌ || कठवल्लीम म॑ १३ ॥ 

जो परमात्मा प्रकृति ओर जीवादि नित्यों के बीच में नित्य है 
तथा असंख्यात जीवादि चेतनों के बीच में जो एक है तथा जो प्रथि- 
व्यादि स्वग पयन्त पदार्थों की रचना तथा ज्ञान से सब कामों के 
जिधान को प्राप्त ऋरता है उस परमात्मा को जो जीव अपने आत्मा 
में ध्यान से देखते हैं उन जीवों को ही निरंतर शान्ति सुख प्राप्र 
होता है अन्य को नहीं | व्यापक व्याप्य, तथा अंतर्यामी अन्तर्याम्य 
सम्बन्ध होने स जीब ओर ब्रह्म एक कभी नहीं हो लकते क्योंकि 
परमात्मा अति सूक्ष्म होने से जीव का अंतर्यामी है पर जीव, जीव 
का नहीं हो सकता इससे जीव ओर ब्रह्म कभी एक नहीं हो सकते, 
व्याससृत्रनेतरो अनुपत्तेः इतर जीव से जगत रचना की चेष्टा 


नहों हो सकती “'भेदव्यपदेशाश्च'' त्रक्ष ओर जीव दोनों भिन्न 


ही हैं“ परुकृतो पसृत्य व्यपदेशा”! मुक्त पुरुष श्रह्म के समीप को 
प्राप्त होके आनंदी होते है प्राशभृद्च प्रणधारी जीव जगत का कारण 
नहीं विशेषण भेदव्यपदेश।भ्यानितरों विशेषण॒दिव्य भौर सब 
ज्ञादि “भेदव्यपदेश”” जीव ओर प्रकृत्यादि से शरमात्मा परे हैं 
इससे ज्ञीव प्रकृति जगत के कारण नहीं हैं जो जीब ब्रह्म एक होते 
तो निषेध का संभव नहीं हो सकता, इत्यादि ब्यास जी के शारीरक 
सूत्रों से भी स्पष्ट सिद्ध होता है. कि जीव ओर ब्रद्म एक नहीं किंतु 
श्रलग अलग है नवीन वेदान्ती लोगों ने पद्चञीकरण की कल्पना 
निकाली है वह भी अयुक्त है त्रिवृत्करण छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ में लिखा 
है क्योंकि आकाश का पंची करण विभाग वा संयोग करना अस- 
म्भव है, नवीन वेदान्ती लोगों के प्रचार से मनुष्य के सुखादि 
की अत्यन्त हानि होती है. क्‍यों कि इन लोगों में दो बढ़े दोष है 
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एक जगत्‌ को मिथ्यामानना ओर दूसग जीब ब्रह्म को एक मानना, 
जगत्‌ मिथ्या मानने में एसा कहते हैं यह जगत स्वप्न के तुल्य है, 
सो यह उनका कहना मिथ्या है जिसकी उपलब्धि होती हे ओर 
जिसका कारण सत्य है रसका मिथ्या कहने वाले काही कहना मिथ्या 
है । स्वप्न भी दृष्ट और श्रत संस्कार स होता है ४ और श्रत संस्कार 

प्रत्यक्षानुभव के बिना स्वप्न ही नहीं होता, सवज्ञ और अवस्थादि 
रहित होने से परमात्मा को तो स्वप्न ही नहीं होता, जो जीब ब्रह्म 
हो तो जेसी ब्रह्म ने यह असंख्यात स्र॒ष्टि की है बेसे एक मकखी या 
मच्छर को भी जीव क्‍यों नहीं कर सकता ? इससे जगत्‌ को 
मिथ्या ओर जीब ब्रह्म की एकता मानना ही मिथ्या है जगत्‌ को 
मिथ्या मानने में जगत्‌ उन्नति परस्पर प्रीति ओर विद्यादि गुणों 
की प्राप्ति करने में पुरुषाथ ओर श्रद्धा का अत्यन्त नष्ट होने से 
जगत के जितने उत्तम कार्य हैं वे सब नष्ट भ्रष्ट हो जाते हैं. जीब 
ओर ब्रह्म को एक मानने से परमाथे सत्रनष्ट हो जाता है क्‍योंकि 
परमेश्वर की आज्ञा का पालन, स्तुति प्राथना, उत्रासना करने की 
प्रीति बिल्कुल छूटने से केवल मिथ्या अभिमान, स्वार्थ साधन 
तत्परता, अन्याय का करना, पाप में प्रवृति इन्द्रियों के बिषयों के 
भोग में फंसने से अत्यन्त पामरता ओर पतितादिक दोषयुक्त होके 
अपने सनुष्य जन्म घारण करने के जो कतत्य घमं, अथ, काम, 
मोक्ष चारों फल प्राप्ति करना सोनिष्फल हो जाता दे इससे मनुष्यों 
को उचित है कि सद्विद्यादिक उत्तम गुणों को प्राप्त करने को ब्रह्म 
विद्या के ज्ञाता गुरुओं को खोजो क्योंकि जब तक ब्रह्म ज्ञानी गुरु 
न मिलें तब तक तुम अपनी वास्तविक अवस्था को नहीं जान 
सकते क्योंकि ऐसा प्रत्यक्ष होता है कि (अन्धे) जो खुद अविया 
में प्रसे हैं के पीछे चलकर दूसरा भी कुंवे में जा गिरता है, इस लिये 


[ ६३ | 


व्यवहार परमाथ को शुद्धि ओर उन्नति करना तथा बवेदबिद्यादि 
सनातन ग्रन्थों का पठन पाठन ओर नाना भाषाओं में वेदादि शत्य 
शास्त्रों का सत्याथ प्रकाश करना एक निराकार परमात्मा की उपा- 
सनादि का बिधान करना, कला कोशलादि से स्वदेशादि मनुष्यों 
का सुखबिधान, परस्पर प्रीति का करना, हठ दुगराग्रह, दुष्टां के 
संगादि को छोड़ना, उत्तम २ पुरुष तथा स्त्री त्लोगों की सभाओं से 
सब मनुष्यों को हिनाहित विचाग्ना ओर सन्‍्य व्योहारों की उन्नति 
करना इत्यादि मनुष्यों को अवश्य कतव्य है इसको सब विरोध 
छोड़कर सिद्ध करना यही सब सज्जनां से हमारा विज्ञापन है | इस 
को सब सज्जन लोग अवश्य स्त्रीकार करेगें ऐसी मुझको पूर्ण आशा 
है इसकी सिद्धि के लिये सब॑ शक्तिमान जगत्‌ के पिता, माता, 
राजा, बंधु जो परमात्मा है इससे में अत्यन्त नम्न होके प्रार्थना 
करता हैँ कि सब मनुष्यों पर पा करके असन्माग से हटा कर 
सन्‍्माग में चलावें यही हमारा परम गुरु है । 

प्रत्येक मनुष्य की यह इच्छा रहती है कि दुःख से छूट कर 
सुख प्राप्त करें ओर इसी के लिये समस्त संसार के मनुष्य रात दिन 
प्रयज्ञ करते रहते हैं। परन्तु वेद विद्या का ज्ञान न द्वोने से सुख और 
दुःख के ठीक २ साधनों को न जान। दुःखदायक वश्तुओं को सुख 
दायक समभ कर दुःख उठा रहे हैं इश्वर जीव प्रकृति के गुण कम 
ओर स्वभाव को ठीक २ ज्ञान न होने से मनुष्य जीवन ऐमे अन- 
मोल रत्न को पशुओं की भांति फेवल पेट पालने व लोकिक एप- 
शनओों में खो रहे हैं लाखों मनुष्य इस विधा के न जानने से ऐसे 
बुरे माग पर चल रहे हैं कि जहां उनकी अःयु की पूंजी बबाद होती 
है वहां और कुकृृतों का मैंल उनकी आत्माओं को ढाक लेता है इस 
से शांति का मिलना तो कठिन है सब दुःखों से छुटा कर सुख देने 
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वाले परमात्मा को मनुष्यों ने ऐसा भुला दिया कि क्ृगभग सब 
संसार में उसके ठीक २ स्वरूप को जानने वाले बहुत ही थोड़े 
मनुष्य हैं शोष सब इसके कि ईश्वर के गुणों का बगान करें उसदी 
निंदा करते हैं। कोई उस सव सहायक सव॑ व्यापक और परम 
शक्षिमान्‌ को कोठ पर कैद कर रहा है विपरीत इसके कि उसढी 
बगेर सहायता कोई काम नहीं बनता, उसकी सह्दायता के लिये 
फरिश्तों श्रौर पेगम्बरों को बता रहा है, कोई इस पवित्नात्मा को 
भक्तों पर दया दिखाने बाला बता रहा है, कोई ईश्वर के साथ पिता 
पुत्र और रुहुल कुसरा के नाम से जोव ब्रह्म प्रकृति की सत्ता से 
विमुख होकर सृष्टि फो अनादि बता रहा है, कोई मुक्त पुरुषों को 
तीथकर तथा सिद्ध कद्द कर उन्हें मोक्त शि्ञा पर आसीन करता 
हुआ पुजवा रहा है, कोई ब्रह्म सत्यं जगत मिथ्या कह के ब्रह्म को 
ही सब फुछ बता रहा है तात्पय यह है कि चारों ओर ईश्वर और 
क्षीय फे सम्बन्ध में ऐसा अंधेरा छा रद्दा है कि जब तक इन पदार्थों 
का ठीक २ ज्ञान न संसार में फेल जावे, तब तक कोई मनुष्य सुख 
ओर शांति से जीवन नहीं व्यतीत कर सकता। नियत माग पर 
पहुंचने का कहमा ही क्‍या है, सब संसार का धर्म, कम प्रतिष्ता 
थर सदाचार सब धन के सहारे आ रहा है, जिसके पास रुपया 
है वह सददस्तों प्रकार की बुराइयों के करने पर भी सदाचारी है उस 
के दुराचारों पर दृष्टि डालने वाला कोई नहीं, श्रोर जिसके पास 
धन नहीं वह किसी प्रकार भी संसार में प्रतिष्ठा के योग्य नहीं गिना 
जाता। इसी से प्रत्येक साधू त्राह्यण जिनको रुपया रखना भारी 
पाप समझता जाता था घन के कमाने में लग गये, तात्पय यह है कि 
बढ़े २ धर्म प्रचारकों को भी धन कमाने की धुन ने धर्म के माग मे 
प्रथक्‌ कर अधम के मार्ग का यात्री बना दिया। जिनके विश्वास 
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पर लोग अपनी आयु की नाव को संसार सागर से पार लगाने के 
बिचार में मग्न थे, बे लोग भी टके के ध्यान म॑ फंस कर स्वयं 
अपनों नाब को भंत्रर में फंसा बेठे हैं। एसी अवस्था को देख कर 
इस बात की आवश्यकता प्रतीत हुई कि सम्स्त मलुष्य मात्र 
को इश्वर, जीव, प्रकृति का ठाक २े बोध कराने के हेतु, वेदों आर 
उपनिषरदा से जो विद्वान मड़ा पुरुषां ने बताया है; ज्ञान इस छोटा 
सी पुम्तक में संक्षेप स दिया है। जिन पाठकों को विशेष देखना हं। 
सो सत्याथ प्रकाश, उपनिपद प्रकाश व वेदान्त दशन, ऋग्वेद भषष्य 
भू मेका--बेदांत ध्यांति निबास्ण ओर वेदिक विनय में देखें | 
मेन ननमें से संत्तेर स संग्रह किया है। यद्यपि मेरी विद्या का योग्यता 
इस प्रकार की न थी कि ऐसे गहन विषय पर लिखता एस ग्रथ 
घहुन से लिखि ही हैं पर मैन तो उन्हीं ग्रंथों से संज्प सं, उन भाइयां 
को दशाने की चेट्टा की कि जो बड़े २ प्रंथों के पटने स घबरात हैँ 
#7 वास्तविकता से अनभिन्न रह कर मनुष्य शरीर रूपी उत्तम 
रज्ञ की यों ही वृथा गवा जाते हैं । 

मनु जी महागज्ञ ने कहा है कि घम का निश्चय वेद द्वारा करे 
सो वेदों में अवयव रूप बिषय तो अनेक हूँ पर उनमें 
मुख्य चार हैं (१) एक विज्ञान अथांतू सब पदार्थों का 
यथ,थ जानना (२) दूसरा कम (३) तीसरा उपासना ओर (४) चौथा 
ज्ञान है, (१) बिज्ञान उसकी कहते हैँ कि जा कम 
करण्ड उपासना ओर ज्ञान इन दोनों के रुद्धी का देतु है 
अशथात्‌ परमेश्वर से लेकर तण पयन्त पदार्थों के सराज्ञात्‌ बोध का 
होना उनस यथावत्त्‌ू उषयाग का करना, इससे यह विषय इन 
चारों म॑ प्रधन है क्‍योंकि इसी में वेदों का मुख्य तातय है।सो 
भी दो प्रकार का दे एक तो परमेश्वर का यथावत्‌ ज्ञान ओर उस 
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का यथावत्‌ पालन करना ओर दूसरा यह है कि उसके रचे 
हुए सब पदार्थों के गुणों को यथावत्‌ विचार कर उनसे काय 
सिद्ध करना अथात्‌ ईश्वर ने कौन रे पदाथ किस २ प्रयोजन के 
लिये भच हैं । 
तरतें सहोवाच प्रजञाकामों वे प्रजापति! सतपो5नप्यव, 

सतपस्तप्ला समिथुनमुत्पादयते । रमिञ्च प्राणचेत्येतो 
में बहुधा प्रजा करिष्यत इति | पश्नो० १-४ मं० 

दय'लु न्‍्यायकारी पग्मात्मा ने अपनी जीव रूप अनादि 
प्रजा के झानन्दाथ अपने स्वाभाविक दया ओर नन्‍्यायस जगत 
बनाने के अथ प्रकृत जो उसकी अनादिकाल से सम्पत्त है उसका 
क्रिया देकर दो प्रकार का बनाया एक तो जीव संगत चेतन सष्टि जो 
बिशेप प्राणों के साथ तीन प्रकार की शक्ति रखती है अथांन करने 
म करने उभटा करने जिस में इनछा रखने वाली चतनता:प्रकाश हो 
सके दूसरो जीवां से गहित भोगने की विशेष प्राणों स॒ प्रथक जड़ 
सृष्टि जिसका चेतन सृष्टि भाग करती हैं । 

जिस में चेतनता नहीं किन्तु प्रबन्धक चेतन है। इस दो प्रकार 
की मरष्टि सं ही परमात्मा की प्रजा जीव बहुत प्रकार के फल कर्मो के 
अनुसार भोगती है । जिनमें इच्छा रखने,वाली चेतन ओर विशेष 
श्रार्ण हैं भोगन बाली स॒ष्टि है जिसको चेतन सृष्टि कहते हैं. जेसे 
मनुष्य चनुष्पाद पखेरु कृमि इत्यादि जीव धारी । श्रन्य जो भोगाथ 
भोग्य बने हैं यथा वनस्पति मिट्टी इत्यादि। इन्हीं को जड़ चेतन, स्थावर 
अंगम, चराचर भोक्ता, भाग्य इत्यादि कद्ते हैं। प्रजापति परमात्मा दी 
ने इनको उत्पन्न किया दूँ उस नियम के विरुद्ध होना झ्र्थात्‌ चेतन 
का जड़ ओर जक़का चेतन द्वोना भ्रसम्भव दे । 
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प्राणेन नापानेन मत्यों जीवति कश्वन । 
इतरेण तु जीवन्ति यस्मिन्नेतावुप्राअितों || कठवलौ ५ मं. ५ 


जो मनुष्य यह विचार करते हूँ कि मनुष्य या पशुओं का 
जीवन प्रा्णा स द्वे सो कोई मनुष्य या पशु प्राणों से नहीं जीवित 
रहता ओर न अपान वायु से जीवन द्वोता है, किन्तु जीवन का 
फारण प्राण अपान आदि से प्रथक जीवात्मा है जिसके सद्दार 
यह प्राण इन्द्रियां श्रोर शरीर स्थित है। अतः जीव के कारण जीबन 
कदलाता है प्राणों के कारण नहीं। प्राण वो हर एक उत्तत्ति वाली 
बस्तु में हैं जिस के कारण से छ: विकार जो सृष्टि को प्रकाशित 
करने वाले पाये जाने हैं परन्तु वे दो प्रकार के हैं एक सामान्य प्राण जो 
कुल जगत में मौजूद दे दूसरे विशेष प्राण जो जीवधारियों ही 
में पाये जाते हैं। (जपमें एक प्रफार की चंचलत। है उसमें समान्य 
प्राण होते हैं जिसमें तीन प्रशार की हरकत द्वोती है उसमें विशेष 
प्राण होते हैं। इस हरकत को दे। प्रकार से विभाज्ञित किया जाता 
है एक चेतन्य इच्छा करने वाज्नी है दूसरा प्रबंधक चेतन्य 
का जिन्ह है । करना ने करना उलटा कस्मा इस इच्छा 
वाले शरीर में पाचन शक्ति रक्षा ओर ज्ञान ज्ञो कि जीवन के 
बिन्ह पाये जाते हैं।पर जड़ में सामान्य रूप से प्रबन्धक 
चेतनता तो भौजूद दोती है, पाचन शक्ति भी होत॑। दे परन्तु उनमें 
ज्ञान तथा रक्षा नहीं होता क्योंकि जीवन का मुख्य तत्व, ज्ञान तथा 
रक्षा है यह दोनां जोब का कारण हैं | सो समझो, अब चुंकि मनुष्य 
सब ज॑व धारियों में अधिक ज्ञान विचार शक्ति बाला दे कम करन 
में स्वतंत्र है संघार को स्वगं घाम व नरक थाम बनाने की साम्थ्य 
बाले दे इससे होश संभागो यह यो'न बड़ी उत्तम प्राप्त हुई हे इस 
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समय को योंही बेदोशो में न बिता दो। नहीं तो पक्कताना 
है।गा | यानी अपनो सत्ता को कि में शरीर से भिन्न अनादि 
ध्नतन्न अमृत स्वरूप जीवात्मा हैं यद शरीर साधन धाम थोड़े 
समय की है जड़ चेतन सटष्टि ्रापके दी उपयोग के लिये रची हे 
उसस जिन पदाथ को जिस प्रयोजन सिद्धग्थ प्रभु ने रचा है सो 
कास “जिये। जैम जड़ सृष्टि अन्न फल साग रबाने को पशु गाय 
भेस बकरी भेड' इत्यादि दूध व अन्य सहायताथ है. सो उनसे वह 
उपयोग लेकर सवार में छुव्व से जीवन गुजारते ज्ञान प्राप्त कर 
जीवात्मा को आवागमन स बचाइये। यह सामथ्य इसी में है अन्य 
मे नहीं। जेस दुनिया को गबनमेंट का नियम भंग करने वाला सुग्ब 
न. फता, मनुष्य समाज बिना विचारे जीम स्वाद का मांस खान 
क्गा इसी से उपयोगी पशु कस'इयों द्वारा मारे ज्ञाने लगे। पशुओं 
के द्वास स॑ उत्तरोत्तर सभा पदार्थों का हास होता गया पदले >न्न 
व दूध मनों का था पशुओं के सस्ता डोन से सभो सस्ता था कुछ 
बात तो यह। सोचिय एक गाय भेंस बकरियाँ भेड़ मार कर एक द्रो 
व ९ ॥ ॥॥ मांस लोगे वेस रोजाना का दूध जोड़िय तो कितना 
हैगा फिर उसके बचे दर बच्च हांगे । 


शेर 


इंदादत उसी को है गर्व को पसंद, 
कि जिससे न पहुंचे किसी गंजद । 
बसर चाहे हो यथा चरिंदों बरिंद, 
मोहब्बत किसी पर न ही उसकी बंद । 
हर एक से पे है रब को मोहब्बत कमाल, 
कि दे अपना पेदा किये का ख्याल । 
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इन दोनों में से भी जो ईश्वर का प्रतियादन है सो ही 
प्रधान है देग्वो कठत्ल्ती आदि के प्रमाण लिखते हैं| ( सर्च 
बेदा: ) | फमपद अथात ज्िसका नाम मोक्ष है जिसमें प*त्रत्न को 
प्राप्त कर सदा सुग्ब हो में रहना ज्ञो सब आनन्दा स॑ यक्त 
सब दुःखों से रहित ओर मचशक्तिमान परव्रद्य है सल्मि के 
नाम--अं ख ब्रह्म, 'तम्य4ाचक प्रणवः” आदि हैं उसी की 
प्राप्ति कराने में सब वेद प्रवृत्त हो रहे हैं | इसकी प्राप्त के आगे 
किसी पदाथ की प्राप्ति उत्तम नहीं | क्योंकि जगत का बणन उप- 
निषद!दि ये सब परन्नह्म को ही प्रत्नशत करते हैं सत्य धर्म के 
अनुछ्ठान तप तथा ब्रह्मचय, यृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यासाश्रम 
के सत्यावरण रूप जी कम है व जिस ब्रह्म की प्राप्ति की इच्छा 
करके विद्वान लोग प्रयत्न ओर उस्मो का उपदेश भी करते हैं । 
नचिक्रेता ओर यम इन दोनां का परस्यर यह संवाद हैँ कि 
जो अवश्य प्र प्त करने को योग्य परबह्य हैँ उसी का मे तेरे छिय 
संत्तेय से उपदेश करता हूं । अलक्लार रूप नविकेता नाम जोव 
ओर यमाचाय से अन्‍्तर्यावों पर मत्मा को सममत[ चाहिए । (तत्र 
परा०) वेदों में दो विद्या हैं। एक अपरा। दूसरी परा। इनमें अपरा 
यह है कि जिससे प्रथिवी ओर तृण स लेकर प्रक्रांत पयन्त 
पदार्थों के गुणों के ज्ञान से ठीक २ काय सिद्ध करना दोता है, 
ओर दसरी यह जिससे सवशक्षिमान ब्रह्म की यथावत्‌ प्राप्ति 
द्वोठी है । यद परा विधा अपराविद्या स अत्यन्त उत्तम है; .क्‍्योंकि 
झपरा का ही उत्तम फल परा विद्या है | सब मनष्य इन चार 
विषयों के अनछानों में पुरुषाथ करें यद्दी मनष्य देह धारण 
करने का फत दे । 
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कम कारड बिषय | प्रथम जो परमपुरुपाथ रूप कहा उसमें 
परमेश्वर की (स्तुति ) श्रर्थात्‌ उसके सर्व शक्तिमानादि गुणों 
का कीर्तन उपदेश ओऔर अबगा करना, प्राथना, जिस करके ईश्वर 
से सहायता की इच्छा करनी ( उपासना ) देश्वर के स्वरूप में 
मग्न होके उसकी सत्य भापगादि श्राज्ञा का ययावत्‌ पालन करना 
तथा वेद पातञ्जल योग शाघ्र के अनुसार हो करनी, धर्म का 
स््ररूप न्‍्यायाचरण है, न्‍्यायाचर॥] उसको कहते हैं जो पतक्षयात 
को छोड़ सत्य का ग्रहण और अपत्य का परित्याग करना 
निष्काम कर्म संसार के भोगों की कामना न रखके धर्म से युक्त 
सब कर्मों को यथावत्‌ करना | 

कुव ननेपेह कर्माण “यज़ु? प्र ४०० 

कायेन मनमा बुद्गया ब्रद्मएपाधाय यतःप्रवृत्तिभृतानां 


भ. गीता इत्यादि वचन । 

तीसरा उपासना का विषय वेदोक्त, कि जीव को परमेश्वर को 
उपासना नित्य करनी चाहिये उपासना समय में सब मनुष्य अपने 
मन को उसी में स्थिर करें जो लोग ईश्वर के उपासक बुद्धिमान 
लपासना योग के ग्रहण करने वाले हैं वे सब को जानने वाले सब 
विद्याओं से युक्त श्रोर सब से बड़े जो परमेश्वर है उसके बीच में 
अपने मन को ठोक २ युक्त करते हैं तथा अपनो बुद्धि वृतक्ति सदा 
परमेश्वर में स्थिर करते हैं जो सब्र जगत का धारण विधान करता 
है । सब जीवों के कर्मो का साज्षों वह एक परमात्मा सवत्र व्यापक 
है कि जिससे परे कोई उत्तम पदाथ नहीं है । उपासना का उपदेश 
देने वाले ओर ग्रदण करने वाले दोनों के प्रति परमेश्वर प्रतिज्ञ। 
करता दे कि जब तुम सनातन ब्रह्म की सत्य प्रेम भाव से अपने 
झात्मा को स्थिर करके जमस्कारादि रीति से उपासना करोगे तब 
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में तुम को आशीवोद दूंगा कि सत्यकारति, तुम दोनों को प्राप्त हो 
जैसे विद्वानों को घम मार्ग यथावत्‌ प्राप्त होता है उसी प्रक्रार नुम 
को भी सत्य सेवादि से प्राप्त हो मुक्ति का उत्तप साधना उपासना 
हे । (क्लेश कप) जो अविद्यादि पांच कलेश ओर अच्छे बुरे कर्मो 
की जो रे वासना :है इन सब से जो सदा अत्ग बंधन रहित दै 
उसी पूर्ण पुरुष को ईश्वर कहते हैँ (तत्र निरति०) जिसमें नित्य 
सवज्ञ ज्ञान है वही इश्वर है जिसके ज्ञानादि गुण अनन्त हैँ जिसके 
सामथ्य की अवधि नहीं जीव के सामथ्य की अ्रवधि प्रत्यक्ष देखने 
में आती इस लिये जीवों को उचित है कि अपने ज्ञान बढ़ाने के 
लिये सदैव परसे श्वर की उपासना करते रहे | (तस्य वाचकः प्रशाव३) 


जो इश्वर का श्रोंकार नाम है सो पिता पुत्र के सम्बन्ध के समान हूँ 
यह नाम ईश्वर को छोड़ दूसरे अथ का बाची नहीं हो सकूता। ईश्वर 
के जितने नाम हैं उनमें से ओंकार सत्र स उत्तम नाम है (तज़प०) 
इसी नाम का जप ओर उसी का अथ विचार सदा करना चाहिये 
कि जिससे उपासक का मन एकाग्रता प्रसन्नता ओर ज्ञान को यथा- 
चत प्राप्त होकर स्थिर हो । जिससे उसके हृदय में पर मात्झा का प्रकाश 
ओर परमेश्वर में प्रेम भक्ति सदा बढ़ती जाय। जो बयु बाहर से 
भीतर आता है उसको श्वास ओर जो भीतर स बाहर जान हैं डतको 
निश्वास कहते हैं इन दोनों को जाने आने को विचार से रोके 
नासिका फो हाथ से कभी न पकड़े किन्तु ज्ञान से ही "ेरने का 
नाम प्राणायाम कहते हैं यह प्राणायाम चार प्रकार से होता है । वे 
भार प्राणायाम इस प्रकार से हैं कि जब भीतर से बहूर को वास 
निकले तब उसको बाहर ही रोक दे उसको प्रथम प्र णायाम कहते 
हैं। जब बादर से श्वास भीतर को आवबे तब उसको लेकर जितना 
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गेक सके उतना भीतर रोक दे इसको दूसरा प्राश,याम कहते हैं | 
तीसरा स्तम्भवृति है किन प्राण को बाहर निकाले न बाहर से 
भीतर ले जाय किन्तु जिमनी देर सुख्म स हो सके उसको जहां का 
तहां एकदम रोक दे । और चौथा यह है कि जब्र श्वास भीतर से बाहर 
को आवे तब उससे विरुद्ध न निकलने देने के लिये बाहर सं भीतर 
ले और जब बाहर से भीतर अ,ने लगे तब भीतर से बाहर की 
ओर प्रण को धक्का देकर रोकता जाय इसकी वाह्य भ्थन्तरपेत्षी 

हते हैं। इन चारों का अनुष्ठान इस लिये है जिसस चित्त निमंत् 
हो ऋर उपासना में स्थिर रहे इस प्रकार प्राणायाम पृवक उपासना 
करने से आत्मा के ज्ञान का आवरण अ्रथ्त्‌ ढाकने वाला जो अज्ञान 
है बद्द नित्य प्रति नछ होता जाता है ओर ज्ञान का प्रकाश घीरे २ 
बढ़ता जाता है। (किश्व धारण ०) परमेश्वर के बीच में मन और 
धारणा होने से मोक्ष पयन्त ज्ञान की योग्यता बढ़नी जाती है। 
(तदेवाथे०) अ० १-३ १० १ सू० जस अ्रप्न के बीच में लोदा 
भो अग्नि रूप हो जाता है इसी प्रकार परमेश्वर के ज्ञान में प्रकाशमय 
हो के शरीर को भी भूले हुए के समान जान के आत्मा को परमेश्बर के 
प्रकाश स्यरूय आनन्द से परिपूर्गा करने को समःधि कहते हैं । 
ध्यान ओर समाधि में इतना ही भद है कि ध्यान में तो ध्यान करने 
वाला जिस मन से ज्ञिस चीज़ का ध्यान कः ता हे वे तीनां विद्यमान 
रहते हैँ पर समाधि में फेवल परमेश्वर के दही आनन्द स्वरूपज्ञान 
में आत्मा मम्न हो जाती दूँ वहां तीनों भेद नहीं रहता जैसे मनुष्य 
जल में डुबकी मार के थोड़ा समय भीतर ही रुका रहता दे वेसे 
ही जीवात्मा परमेश्वर के बीच में मग्न दो के फिर बाद्दर 
थाता दे | 
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नाविरतोदुश्व रितान्नाशान्तो नासमाहितः नाशान्त- 
मानसोवापि प्रज्ञानेनिनमाप्नुयात्‌ || कठवल्छी २। मं० २४ ॥| 


तपः श्रद्धयहयुपवसन्त्यण्ये शान्ता विद्वांसो भंच्चचर्या 
चरनतः । सय द्ारेण ते विरजा; प्रयान्ति यत्र।मृतः पुरुषो 
प्रयात्मा | मेण्ड ख० २०नत्र ११९। ६ 7 हैंड जीत 
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यह उपासना योग दुष्र मनुष्य को सिद्ध नहीं होता के "कि 

( नाविग्तो० ) जब तक मनुष्य दुष्ट कार्मा स अलग, नासमाहित: 
शंकाओं से निवत्त होकर अपने मन को शांत ओर आत्मा को पुरुपा थी 
नहीं करता तथा भीतर के व्याहाराों को शुद्ध नहीं कग्ता तब वक 
कितना ही पढ़ व सुने डमका परमेश्वर की प्राप्ति कभी नहा होसकती। 
( तप: श्रद्धें: ) जो मनुप्य श्रद्धा से धर्मांचरण से परमेश्वर ओर 
उसकी आज्ञा में अ्रत्यग्त प्रेम करके अरण्य अथात शुद्ध हृदय रूरी 
बन मे स्थिग्ता के साथ निबाल करते हूँ वे पग्मश्वर के समीप 
बास करते हैं। जो लोग अघम के छोड़न ओर धघम के करने में 
दृढ़ तथा वेदा दि सत्य विद्याओं में विद्वान हैं जो भित्षायावर्ण आद 
कम कर के संन्यास व किसी अन्य आश्रम भैंई इस प्रकार के 
गुणवाल्त मनुष्य ( सूय द्वारेण० ) प्राण द्वार से परमेश्बर के सत्य- 
ज्य में प्रवेश कर के विग्ज: सब दापां स छूट कर के परसानन्द्‌ 
मोक्ष को प्राप्त होते हैँ जिसमें सवंदा आनन्द है एसा परमेश्वर +, प्र प्त 
होता। है श्रद्धा स सब काय मे विजयी होते हैं। बिना श्रद्धा के नहीं। 
अथ यदिदमस्मिन ब्रह्म पुरे दहर पुण्डरीकं वेश्म, कंठ फे 
न॑चे दोनां स्तनों के ब्रीच में ओर उदर के उपर जो हृदय ८श है 
जिसको क्रद्दा पुर परमेश्वर का नगर कहते हैं उसके बीच में जो 
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कमल के श्राकार के अवकाश रूप एक स्थान है उसके बीच में जो 
सब शक्षिमान परमःत्मा बाइर भीतर एक रस होकर भर रहा है 
वह आनन्द स्व॒रूर परमेश्वर उसी प्रकाशित स्थान के बीच में 
खोज करने से पित्न जाता है दूसग उमके परिलने का उत्तम स्थान 
व माग नहीं है । ( तदा विवेद० ) जब सब दोषों से अलग होके 
ज्ञान की ओर आत्मा क्ुकता है तब कैउल्य मोक्ष धम के संस्कार 
से चित्त परिपूण हो ज्ञाता है तभी जीब्र को मोक्ष प्राप्त होता है 
क्योंकि जब तक बंधन के कार्मो में जीव फंसता है तब तक उसको 
मुक्ति प्राप्त होना असम्भब है। इसी प्रकार परमेश्वर की उपासना 
करके अ्रविद्या आदि क्लेश तथा अधमावरण आदि दुष्ट गुणों को 
निवारण करके शुद्ध विज्ञान और घमोदि शुभ गुणों के आचरण 
स आत्मा की उन्नति करके जीव मुक्ति को प्र प्त हो जाता है । 

बंधुप्र >मानव जोबन का मुख्य उद्देश्र आत्मविक्ास है 
इस अभाष्ट के लिये उसे अपनो सब प्रकार को यक्तियों का उप- 
योग करते रहना चाहिए | यदि सनष्य आत्म संयम कर सका तो 
उसे बह्य जगत्‌ पर अधिका प्राप्त ऋरन के लिये प्रयास नहीं 
काना पड़ेगा | स्वास्थ, शान्ति, श्रानन्द, सामज्नस्य, शक्ति, वेभतर 
ओर मुक्ति के लिये संयर्मित जीवन की ही आवश्यकता है । 

बहुश्रतमेव तपस्त्यागः श्रद्धायज्ञकृपाधमा भावशुद्धि- 
देया संयमस्त्वात्ममम्पदः । शांति पे 

यस्त्वि इन्द्रियाणां पृथर्भात प्लदयास्तमयों च यत्‌। 
पृथगुत्पच्मानाना मत्वाधीरों न शोचति | कठवज्ली ६ मं० ६ 

जब तक मनुष्य इन्द्रियों शरीर को अपना स्वरूप जानता 
तब द्वी तक दुःख और शोच रहता है क्योंकि यह उत्पन्न द्वोने 
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मे विकार वाले हैं जिस समय मनष्य को यह विचार होजाता 
है कि में जीवात्मादू जो कि नित्य हैं ओर यह शरीर न'श 
होने वला है यह मेरा स्वरूय किसी प्रक्रार नहीं हो सकता क्योंकि 
कोडे उत्पन्न होने बला नित्य के स्वरूप में प्रविष्ट नहीं हो सकता 
जब यह शरीर मुझ से प्रथक है तो उसझे विकारों से मेरी हानि 
लाभ की क्‍या मैं नित्य हूं मुझ में तो विकार नहीं। अतः मुमे 
अपने कतठय का यथाबत्‌ पालन उचित है । इन्द्रियों के विकार 
में निम्न होना नितान्‍्त भूल है निदान वद शरीर इन्द्रियों से 
निश्चिन्त हो जाता है ओर सभो प्रकार की कमजोगियां तभी तक 
हैं। देग्वो जागृत अवस्था में जब शरीर को अपना स्वरूप सम- 
मात्रा है तो बहुत सी चिल्तायें होती हैं ओः सुपुप्ति अवस्था में 
किसी प्रकार का शोच ओर क्लेश नहीं होता । 
प्रतिबोधविदित मतममृतस्वे हि. विन्दते | आत्मना- 
बिंदते वीय्य विद्या विंदतेःमृतम्‌ | केन उप० २-४ में० 
जब मनष्य ईन्द्रियो को विषयों से हटा मन को ममाधि में 
लगा कर मानसिक प्रत्यक्ष करता है तो उससे ज्ञीबन भुक्त के 
क्ानन्द को प्रप्त रऋूरता है ओर आत्मा के ज्ञान को प्राप्त दोफर है 
आत्मिक बचत प्राप्त होता है । जो मनुष्य आर्तिमक शक्ति से 
हीन है वह किती धमम सम्बन्धी काम्त को यथार्थ नहों कर सकता 
आत्मिक ज्ञान होने से श्रात्मा की शक्ति का ज्ञान होता हैं जब 
भ्रात्म ज्ञान से योग-बत्र को प्र प्त करता है तो उस सतविद्या प्र प्न 
होनी है ओर सतत वद्या प्र प्त होने से मनुष्य मोक्ष प्राप्त करता है । 
तच्छु श्रज्यो तिपां ज्यो तिस्‍्तद्यरात्म विदो विदुः मू० ख २ मं० ६ 
वह परमात्मा शुद्ध है । प्रकाश करने बालों सूर्य चन्द्र शोर 
जीव छझयादि का भी प्रकाश करने वाका है | उसको बह्दी मनुष्य 
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जानते हूँ जो निन्न स्वरूप को जानते हैं जिसको अपने तत्त्व का ल्लान 
नहीं >सऊको परमात्मा का ज्ञान किस प्रकार हो सकता जो श्रांख 
को नहीं देव सकता वह नेत्र के सुरमा को क्यों कर देख सकेगा । 
प्राण द्येप यः सर्वेभूतेत्रिमाति विजाननविद्वानू भवते 
नातिवादी | आत्म क्रीड़ आत्म रतिः क्रियावानेप ब्रह्म विदां 
बरिष्ठा! | मु? वृर्तया प्रथम खण्ड मं० ४ 


परमःत्मा संम्पू् जीवों के जीवन का कारण है इसी से 
परमात्मा का नाम प्राण है यदि परमात्मा अपनी शक्ति का संयोग 
न दे तो कोई जीव जीवित नहीं गह सकता । जस प्रकार शगीर में 
नियम पुत्रक वर्द्रियों का चलना आत्मा का प्रकाश करता है इसी 
सरह सम्पुण ब्झ्मांड नियमानुक्रूज चल रहा है | वह परमात्मा की 
सत्तः को प्रकश करता है जो उस परमात्मा को जान लेता है वह 
ज्ञानी पुरष अधिक बोलने वाला नहीं होता, डिन्‍्तु श्रपनी आत्मा 
के भीतर आनन्द भोगना परमात्मा से ही प्रेम करना कम काण्डी 
सत्यवादी होता है ब्रद्म के जानने वालों में वहीं उत्तम है जो मन 
वाणी कम का मच्चा हे । 
गत्येनलभ्यस्तपसा होप शग्रात्मा सभ्यग्ज्ञानेन ब्रह्म 
€ ञ्५ ि (३ ५ ९ 
चर्यण नित्पम्‌ | श्रन्तः शरीरे ज्योतिमयोहि शुश्रो ये 
पश्पन्ति यतय! छीण दोषाः || मु? ठृतीय मं० ४ ॥ 


जो मनुष्य सत्य पर चलता है वह आत्मा को जान सकता 
है पर जो तप का अभ्यासी नहीं वह सत्य पर नहीं चल सकता। 
ठीक २ ज्ञान के बिना तप सहन शक्ति नहीं हो सकतीं, परन्तु ज्ञान 
उनको द्वो सकता जो नित्य अ्रह्मचचय के अमुकूल गुरु से शिक्षा पाते 
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हैं| जिन्होंने बद्म वय ब्रा का पालन नहीं किया उनकी ठीक २ ज्ञान 
नहीं हं। सकता जितकी ठोक ज्ञान न ही वे तप नहीं कर सकते 
वे सदा आलसो रहते हैं | आलसली कभो सन्माग एर नहीं चल 
सकते | क्योंकि सोने का कई प्रकार को परीक्षा होती है इसी प्रकार 
ओ मल्य की परीत्षा में उर्त्तश हो जाता है वही सच्चा ठद्वरता हैं निदान 
जीबत्मा अपने शार में तप करके उस प्रकाश स्वरूप को जिसमें 
मल वा तम लैशमाव खभ। नहीं होता जिसको सब मनुष्य नहों देख 
सकते किल्‍तु वे संस्याली जानते हैँ जिन्होंने कम काए्ड स अंद: 
करण के मलको उपासना से चंचलता ओर अहंकार के त्याग से 
ब्पावरण दोष को दूर कर दिया है जब तक यह तीन प्रशार को 
इन्छायें ओर दोष विद्यमान है काई भी परमात्मा को नहां देख 
सकता अतः ब्रद्म ज्ञान + इन्छुक' या बाहर के प्रत्येक अ'डम्बरों 
को त्यागकर भाठदर देखने रू लिये भो साधन वताये हैं उन पर 
अमल करना यादिये। 
मेत्रनायमात्मा प्रतचनेन लग्योन मेघया न बहुना 

भुतेनममेब्ेप इणुने तेनलम्यस्तस्थरेपद्मात्मा विशृशुते तू 
स्वाम्‌ || मु० तृत्तीया फारर ख॑ ३ ॥ 

उस परमात्मा को उपदेश करने स नहीं जान सकते ना मेथा 
बुद्धि से उसका ज्ञान होता ओर न बहुत सुनने से तथा शाञ्रों के 
पढ़ने सुनने सुनाने या पढ़ाने से पग्मात्मा को जान सकते हैं । जिस 
की अधिरारो देख कर परतमतात्मा स्त्रीकार करता है अथान्‌ 
जिसने ज्ञनन कम उपासना से सम्पूर्ण दोषों को दूर कर किया है, 
जिसको परमात्मा के भतिरिक्त ओर किसी का आसरा नहीं, निदान 
जिसकादूसरी ओर ध्यान दी नहीं जिसकी बुद्धि पतित्रता स्त्री को भांति 
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परमात्मा के ध्यान ही में लगी हुईं जिसको और कोई विचार 
करना ही दुग्ब का कारण मालूप होता है वढ़ परमात्मा के जानने 
का अधिकारी है, उसको परमात्मा के दशन हो सकते हैं। अ्रधि- 
कारी बनने के साधनों से जब अधिकारी बन जाता है तब पर- 
सात्मा उस पर अपने स्वरूर का प्रक्मश कर देते हैं । 


नाइयमात्मा बनहीनेन लभ्यो न च्‌ प्रमादासपसो 
वाषप्यलिद्वरात्‌ । एतेरुपायेयतते यस्‍्तु विद्वांस्तस्येप, 
आत्मा विशते ब्रद्वपघाम | तृतीया म्रु० २ खड म०४७ 


जिस मनुष्य ने ब्रह्मवर्याश्रम थ रण करके कर क्यौर उपा- 
सना से आत्मिक बल नढीं प्राप्त किया उस शक्ति से शुर 
मनू्य को परमत्मा के दशन नहीं हो सकते भर जो अभिमान 
झोर अनित्य कर्मा से अचित हं उनको भो परमात्मा के दशन नहां 
हो सरुते, न ब्याठउम्बर। तप से कोई परमात्मा फो जान सकता 
है न वेदिक धर्म के लक्षणों को त्याग कर स्व॒तस्त्रता से उसको 
जान सभ्ता दे | यदि नियम पृथक ब्रह्म वारी बन, अज्ञान को नाश 
करके और गृहस्याश्रम से परोपकार से मन को शुद्ध कर के, वानप्रस्थ 
में योगाभ्यास व त्याग से सन्‍्यास आश्रम में प्रविष्ट होता है उन उपायों 
से को वेद न बताये हैं; जो विद्वान १रुपार्थ करता है, उस » परमात्मा 
अपने स्वरूप का दशन कराते हैं, वह त्रह्म घाम में प्रविष्ट द्वोता दे । 
प्रयोजन यह है कि परमात्मा के जानने के लिये बहुत बड़ी शक्ति 
अर्थात्‌ प्रकृति के विषयों का मुकाबला करना पड़ता दै। प्रत्येक 
शोर से विपय आत्मा को अपनी ओर खींचते हैं मन विषयां 
की ओर भात्मा को ले जाना चादइता है। यदि अत्मा में बत 
नहीं दे, तो मन के पीछे लग जाता दै। पर ब्रद्दा की उपासना करने 
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से आत्मा बलवान दे तो विषयों से हट कर परमास्मा की ओर 
लग जाता है । 

संग्राप्यंनसपयों ज्ञानवपा। कृतात्मानों बीतगंगा! 
प्रशान्ता। । तेसवेज्ञसवेतः प्राप्य धीग युक्ता त्मानः सर्वे- 
मेवाविर्न्ति ० वृदोया ख० २ ४ मं० 

उस परमत्मा का प्राप्त होकर वेद को जानने वाले ज्ञानी 
मनुष्य जो ज्ञान स तृप्त दें जिनका किसो वस्तु को इच्छा शेष नहीं 
जिनकी आत्मा बाहर की सम्पूण उपाधियां स शुद्धि हो गई है 
जिनका गगद्ंप सब नष्ट है। चुका दे जिनको विपयों की चिंता जड़ 
मूल स जाती रही; बह मनुष्य उस सवव व्यापक, सब के ज्ञाता को 
सब स्थान पर प्राप्त होकर आत्म बिचार में छगे हुये ओर बुद्धि 
को परमात्मा की ओर ज्ञगाये हुय. सब कारण का कार्यरूप जग्त्‌ 
में स्वतंत्रना सं घूपत हैं । उनको कोई बंचन नहीं होता ओर कहीं 
आने जाने में बाधा नहीं होती, इसलिये बहू स्वतंत्रता स आनन्द 
भोगते हुये शांत स॑ बिचरते है । 

वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्था।. संन्यह्मयो गाचतय: 
शुद्धनत्वा: | ते ब्रक्गलो केषुपरान्तकाले परासृताः परिप्ुच्य- 
च्तिसर्थ | मु० तृतीया खं० २ ६ मं० ॥ 

जो मनुष्य वेदान्त के ग्रन्थों अथात्‌ उपनिषदों ओर वेदान्त 
सूत्र इत्यादि के मंत्रों ओर मन से जीवात्मा परमात्मा ओर प्रकृति 
के स्वरूप को निश्चय फर चुके हैं. बह जीवन मुक्त संन्यास अथांत्‌ 
वेराग्य द्वारा सब वस्तुओं में दोष देखने, योग द्वारा मन ठीक करने 
से अथवा प्रकृति के त्याग भर परमात्मा के योग से मन शुद्ध 
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कर के इन्द्रियों को वश में करने वाले महात्मा ब्रह्म ल्लोक को प्राप्त 
होकर अयात्‌ परम समा के दशान करके अपराविद्या के उत्पन्न हुये 
ज्ञान से तृष्त अंत में पगविद्या से प्राप्त मुक्ति को भोगते दँ ओर 
मद्दाऊल्प के पश्चात्‌ फिर उस दशा से छूट जाते हैं । 


प्रणवों धनुः शरों द्य/त्मा बरह्मतछ्न तप मुच्यते। 
अप्रमत्तेत बद्व्य शरत्‌ तन्मय्रों भ्रेत्‌ ॥ 
मुं० द्वितीय खं० २ का ४ मं? ॥ 


आकार जो परमात्मा का सर्वोत्तम नाम सब् से बड़ा कहाता 
है वह धनुष है ओर अत्मा निश्चय तीर है ओर लद्॒ग पर वाण 
लगना है वह ब्रम्म अयात्‌ परमात्मा है अथोन ओम के द्वारा 
ध्यात्मा को परमात्मा में लगाना है। क्‍योंकि धनुष के द्व!गा वाण कक्त 
पर लगा करता है, परन्तु क्रिस प्रहार इस बाण को लगाना चाहिए 
बहुत ही सायवानो से क्‍योंकि वेयबाही स बढ वाण नहीं लग 
सकता, किन्तु आलस को त्याग कर अपने कतंध्य पर आस्ढू होकर 
ओआंदडार के द्वाता जोबात्मा को परमात्मा की ओर क्षगाना चाहिये । 
जिस प्रकार घनु4 से छूट बाण सोधा लक्ष की ओर जाताई, बीच 
में इधर उधर नहीं ज्ञाता, इसी प्रकार आत्मा को सीधा परमात्मा 
की श्रोर लगाना चाहिये इधर डघर नहीं भटकाना चाहिये, ताकि 
वह आत्मा परमात्मा जंसा हो जाबे। जेस परमत्मा सतूचित्‌ 
आनन्द दै उस; प्रकार जीव भी आनन्द प्राप्त करके सशच्चिदानन्द हो 
जाय, क्‍्यांकि सत्‌ चत्‌ तो आत्मा पूव से दी दे आनन्द परमात्मा 
से नेमित्तिक प्राप्त हुआ । अतः जीवात्मा परमात्मा जसा सश्चिदा- 
ननन्‍दू बन जावेगा । 
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मं०--सवे ७ ब्ेतद्बक्मायमात्मा ब्रक्न सोड्यमात्मा 
चतुष्पाद । 
यह सब्र ज़गत जो कुछ दीग्व पड़ता है. ज्ञानियों को दृष्टि में 
ब्रद्म की शक्ति प्रऊाश होने से ब्रह्म हो है। योगी सम्राधि की 
अवस्था में अपने भीतर देखता हुआ परमात्मा के आनन्द को 
अनुभव करके कहता है कि यह जो मुक्त में व्यापक हे वह ब्रह्म दी 
है। सो यद आत्मा चार पादवाला है ज्ञानी पुरुष जब प्रथम संसार 
में जगत्‌ के नियमानुकूल़ बनावट को देखता दे तो उसे बिचार 
उत्पन्न होता है कि इसका सम्बन्ध त्रञ्म से है। दूसरे जब स्वप्न की 
दशा में देखता है तो वहां भी ब्रह्म की म हेमा का पता लगता है । 
जो वस्तु जाग्रत अबस्था में देखी होनी है उनके संस्फार जो मन में 
स्थित हो चुके हैं वही दीखते, तीसरे जब सुपुप्ति अवस्था गाढ़ निद्रा में 
सो जाता है तब भी ब्रह्म से ही आनन्द प्राप्त करता है जिससे संसार 
में रहते हुये भी दुःख दूर हो जाते हैं | चोथे जब मुक्ति में शरीर 
त्याग देता है तब भी ब्रह्म से आनन्द प्राप्त करता है । यह ब्रह्म के 
चार पाद हैं दूसरी प्रकृति सत है ज्ञीव सत्‌चित्‌ है ब्रह्म सच्चिदा- 
ननन्‍्द्‌ ओर स्व॒नतन्त्र है । यह सतूचित्‌ आनन्द और हुवतन्त्रता ब्रक्ष 
के चार पाद हैं ! 
आत्म ज्ञान का परम विशेषता 


अभि प्रगोपतिंगिरा, इन्द्रमचे यथा विदे। सुन्‌ं 
सत्यस्थ सत्पतिम्‌ | १४० ८-६६-४ ॥ 

दे मनुष्य | यदि तू यथाथ सत्यक्षान प्राप्त करना चाहता है तो 
तू इन्द्र की शरण में जा। ये इन्द्रियां व मन इन्द्रिय प्रत्यक्ष ब्लान हा 
साधन हैं पर आ्रामक या परिमित ज्ञान के कुतक में ही लगेगी। 
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विद्वानों व तत्त्व ज्ञानियों के उपदेश व ग्रंथ अपनी २ दृष्टि से लिखे 
व कहे जाने के कारण ठुझे शांति न दे सकेंगे, अतः तुमे शांति 
दे सकने वाला सच्चा यथाथ ज्ञान अपने अन्दर से अपनी आत्मा 
से ही मिल्लेगा | इसे तू अपनी आत्मा में खोज, जो कि इन सब 
इन्द्रियों का स्वामी हे जिसने अपनी शक्ति प्रदान कर मन आदि 
इन्द्रियों की अपना साधन बना रकक्‍खा है, जो सत्य ज्ञान स्वरूप 
परम सत्य स्वरूप परमात्मा का पुत्र है स्वभावतः: सदा सत्य का 
पालक है तू इस सत्य देव की पूजा कर आराधन कर यत्न से इसे 
प्रसन्न कर तो तुमे सत्य मिल जायगा । इसके लिये तुमे वाणी में 
व्योहार में हग में मामले में पुरी तरह सत्य का पालन करना होगा | 
पर साथ यह भी सच है तो तेरा “सत्य सुंनू सत्पति” आत्मा प्रगट 
हो जायगा और अपना अमूल्य सब सत्य रह्नों का भंडार तेरे लिये 
खुल जायगा | तब कोई उलमन न रहेगी । तेरा निमेल मन ठीक ही 
तकना करेगा । तब तुमे; सत्य मयी “ऋतंभरा” बुद्धि मिल जायगी 
ज्ञिस द्वारा जिस विपय का यथाथ ज्ञान पाना चाहेगा. प्रकाशित 
हो जाया करेगा हे मनुष्य ! तू इस सत्य इन्द्र की आराधना कर 
अपरोक्ष रूप से पुरी तग्ह आराधना कर । 


ओ शेम प्रिंयनो अस्तु विश्व उपतिहोंता मद्ठी वरेरायः 
प्रिया; स्वन्नयों वयम्‌ ॥ के? १--३६--४ 


हे मनुष्य भाइयो | हम अपने परम आत्मा को भूल गये हैं। 
हम यह भी भूल गये हैं कि हम स्वयं भी वास्तव में आत्मा रूप हैं, 
श्रात्माप्मि है । इसलिये हम इस संसार की परम तुच्छ घन लद्॒भी 
माल असवाव, पुत्र, बधू, सुख, आराम, शरीर तथा सौन्दय आदि 
विनश्वर वस्तुओं से तो इतना प्रेम करने लग गये हैं, इनमें इतने 
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आसक् लिप्र ओर अनुरक़ हो गये हैं कि हमें इस गंदी दल-दल में 
से अब ऊपर उठना असम्भव सा हो गया है। पर जो हमारा 
असली स्वामी सखा और सब कुछ दै परम पवित्र प्रभु है उसे 
हम दिन रात के चौत्रीस घंटों में कुछ क्षणों के लिये भी स्मरण 
नहीं कग्ते । अब तो हम होश संभालें। जागें ओर अपने परम 
प्यारे अप्नि प्रभु को अपनालें। यही हम सब्र प्रजाओं का एकमात्र 
स्त्रामी है, वही हमें सब सुखों का देने वाला “मंद्र” है वहीं एक 
मात्र है जो कि हम सब का वरणीय है और वही है जो कि अपने 
परम यक्ष द्वारा हम प्रजाओं को सब कुछ दे रहा है। अरे प्यारो ! 
हम उसे छोड़ कहां प्रेम करने लगे ? सचमुच हमने अपनी प्रेम 
भक्ति का अभी तक घोर दुरूगयोग किया दे । क्या प्रेम ऐसी पवित्र 
वस्तु हमें इस अशुचि तुच्छ अनित्य वस्तुओं में रखने के लिये 
दी गई थी। ञ्राओ अब तो हम अपने प्रेम के लक्ष्य को पालेजे, 
आर उस मन्द्र विश्वपति को वरेण्यं होता को अपना प्यारा बना 
लेब । अपना प्रेम समपेण कर देवें । 


किंतु इस तरह प्रेम पथ पर चल देने से हे भाइयो ! हमें भी 
उसे रिभाना होगा उसे प्रसन्न करना होगा उसके प्रेम को अपने 
प्रति आकषरण करना होगा अथात्‌ हमें भो उसका प्यारा बनना 
होगा और उसके प्यारे तो हम तभी बन सकते हैं जब कि दम 
'स्वप्नि! बन जांय उत्तम प्रकार की आत्मायें बन जाय॑ | अब्न हमारी 
आत्माप्मि में विश्व प्रेम की सुन्दर किरणों ही प्रसारित हो वें,ह मारी बुद्धि 
अग्नि में से सत्य की दी ज्योति ही निकले । हमारी मानसिक अप्नि 
स्व कल्याण के उत्तम विचारों में ही प्रकाशित हुआ करें, ओर 
हमारी चित्ताप्मि से पवित्र इच्छायें व भावनायें ही उठे । इस प्रकार 
हम उत्तम अप्नि वाले हो जाय, क्‍यों कि इसी प्रकार वह हमारा 
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हम से प्रसन्न होगा । इसी प्रकार हमें अपने प्यारे को रिमाना है । 
यो भर्त्येष्वम्तऋतावा देवोदेवेष्चधरतिनिधापि | होता 
यजिष्ठो महा शुचध्वे हव्येरप्रिमनुष्य रेरयध्वे ॥७०४-२१॥ 


यद्द आत्माप्मि हम में ओर किस लिये रक्‍खा हुआ है। मट्टी 
हो जाने वाले दम मरत्यों में जो यह कभी न नमरने वाला एक 
अमृत तत्व, सच्चा सत्य स्वरूप आत्मा कहलाने वाला एक तत्व 
निहित है इन इन्द्रिय आदि देवों के वीच में जो यह एक देव इन 
सब देवों में असंग रूप से गया हुआ एक अमर देव रखा हुआ है, 
यद्द और किस प्रयोजन के लिये है, निस्संदेह यह इसी लिये कि 
यह इसमें बढ़े प्रदीप्त होवे, अपनी महिमा द्वारा विविध प्रकार से 
प्रदीप होवे, यह जीवन इसी लिये कि इस द्वाग आत्मा अपने 
ञ्राप को विकसित कर सके | यह संसार इसी लिये कि इसमें 
झआात्मास्‍ि अपना अधिक से अधिक प्रकाश कर सके । अपनी 
महान महिमा द्वारा अद्भुत सामथ्य द्वारा अपने दिव्य एश्बयों द्वारा 
अपने आप को अधिक से अधिक प्रकाशित कर सके । इस लिये 
यह होता? बना है क्षन भआरादान करने वाला हुआ है। आत्मा के 
लिये हम जो छुछ बलिदान करते हैं उससे दजारों गुना आदान 
उप्तके विद्या ऐश्वर्यों के रूप में हमें प्राप्त होता है । इस लिये यह 
आत्मा ही पजिछ, सब श्रेष्ठ यज़् नीय है इसका द्वी यजन करके 
हमें अत्मिक सामथ्यों ओर अत्मिक एश्वर्यों में अपने को प्रदीघप्त 
करना चाहिये। किन्तु आत्मा से यद्द अद्भधृत सामथ दिध्य ऐश्वयों 
का आदान तभी हो सकता है जब कि हम आत्मा के लिये दान 
भ्रात्म वलिदान करते रहें। यह प्यार। आत्मा जब दीख जाता दे 
तब तो मनुष्य पृथ्वी भर के स्वाहा करके भी इसके प्रेम को पाना 
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चाहता है । इसकी ज्योत इतनी प्यारी है कि उसके दशन मात्र से 
मनुष्य शेष सब अनात्म संसार को एक दम बलिदान कर देने को 
उत्क॑ंठित हो जाता है। इस लिये भाइओ ! जरा देखो! अंदर 
देखो ! तुममें प्रदीप्त होने की प्रतीक्षा में यह तुम्हारा अत्माप्ति 
निद्वित है क्‍या तुम इसे प्रदीप्त नहीं करोगे ? अमृत तुम्हें निरंतर 
वलिदान (यजन) के लिये प्रेरित कर रहा है क्‍या तुम उसकी बात 
नहीं सुनोगे ? 
अये होता प्रथमः पश्यतेम, इदं ज्योतिरमृतं मर्त्येषु । 
अये॑ स जज्ञ धुपआ निपत्तो, अमत्यस्तन्वा व्धेमानः ॥ 
' ऋर० ६-६-४ 
हे मनुष्यो | अपनी आत्मा को देखो | यह श्रभौतिक अप्नि 
है न मरने वाला चेतन अप्नमि है हमें जो कुछ ज्ञान वल ऐश्वय का 
दान मिल रहा है यह इसी भत्माप्नि के हवन से मिल रहा है यह 
हम (मर्त्येषु) इन मरने वालों में (अमृतं ज्योतिः) कभी न मरने 
वाली ज्योति है । (अयंस:) यही वह (घुवः) नित्य स्थिर (अनि- 
पत:) पद्चिले से बैठा हुआ द्वी अप्नि.(जज्ञो स्थिर प्रादुर्भूत होती है 
और अमत्य:) अमर्त्य अभोतिक होकर भी तन्‍्बा, अपने शरीर 
आदि बिस्तार द्वाग (बधमान:ः) बढ़ता हुआ होता है । 
सुपणोंसि गरुत्मान प्र्ठें पृथिव्या! सीद भाषान्त 
रिक्षमापएण । ज्योतिषा दिवम्नुत्तमानु तेजसादिशःउद ईंह 
॥ यजु ११-१२॥ 
हे जीव तू अपने को नहीं जानता । तू तो सुपण दे गरुत्मान 
है तु सुन्दर उड़ान उड़ने के लिये ऊँची उन्नति करने के लिये उत्पन्न हुआ 
है । तू सब शुभलक्षणों से युक्त तेरी आत्मा गुरु दे गोरव युक्त बड़ा 
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महान है| तू एक घर का एक जाति या एक देश का नहीं, किन्तु 
सम्पूण पृथिवी का पुरुष है प्रथ्यी के पीठ पर स्थित होकर तू 
चमक ओर अपनी दीपि से अन्तरिक्ष को भर दे | यह य॒ल्लोक 
ज्ञिन दिव्य पुरुषों से बना हे थमा है. उनकी सी दिव्यता तुममें भी 
विद्यमान है | तू जगा अपनी आत्म ज्योति को चमका, जरा दिव्य 
ज्योति को भी प्रकाशित कर और इस तरह ऊपर उठता हुआ त 
चारों दिशाओं को भी अपनी तेजस्बिता से उन्नति करता जा। तेरा 
तेज दिशंन्तों तक ऐसा फेले कि तेरी साधना दिशाओं के मनुष्यों 
को भी साथ लेती हुई होवे उन्हें भी साथ में दृढ़ ओर उन्नति करती 
जावे तु साधारण आदमियों की तरह क्‍यों वेठा है। तू तो बह 
अ्प्नि है जिसने कि अपने प्रदीपन से संम्पूण संसार को व्याप्त कर 
लेना है | तू उठ तू सुपण है तू गरुत्मान्‌ है । 


प्रद्ममीहि धष्णुहि न॒तेवजो नियंसते । इन्द्र नृंणं 
हिते शवोहनो वृत्रंजया अप श्रचन्ननु स्वराज्यम्‌ || ऋ १-८०-३ 


दे इंद्र ! तू अपने राजत्व को अपने राज्य को नहीं अ्रनुभव 
करता । यह शरीर राज्य यह सब अंदर का साम्राज्य तेरा हो है इस 
समय इस पर वेशक वृत्र ने कब॒जा कर रखा है। काम रूप, पाप 
रूप विदेशी शत्रु ने इसे दबा रखा है तेरी इन्द्रियां, तेरी मनो 
वृत्तियां, तेरी वासनायें, तेरी बुद्धियां भी इस समय उस वृत्र की द्वी 
गुलामी कर रही हैं परन्तु असल में हे इंद्र ! ये तेरी ही प्रजा हैं । 
तू अब इन अपनी प्रजञाओं का फिर राजा हो | अपनी इस स्वराज्य 
साधना के लिये उठ । आगे बढ़ मुकाविला कर सब शत्रुओं को 
धर्षित कर । दृरा। तेरे बच्च को इस संसार में कोई नहीं रोक 
सकता | क्या तू कहता है कि रागद्वेष दुजंय हैं नहीं तेरे संकल्प 
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वञ्ज के सामने कुछ भी दुसाध्य नहीं है, तेरी प्रतपीरिन में सब 
गगद्देष आदि क्लेश भस्मावशेष हो, जायंगे । तेरी स्वराज्य स्थापना 
में फोन वाधा ढाल सकता है | क्या तू समभता है कि संस्कार बढ़े 
प्रवल हैं | नहीं तू अपने बल को नहीं समझता | तेरा बल तो निसं- 
देह नृम्णुर' है सब को नमा देने वाला बल है सच्चा बल है । दृढ़ 
से दृढ़ संस्कारों को भी हटा देगा, मिटा देगा । संसार में ऐसी कोई 
वस्तु नहीं जिसे तेरा वल न मान देवे | इस प्रकार हे इन्द्र ! तू 
अपने ब्रज द्वारा अपने वीय॑ द्वारा वृत्रासुर का हनन कर और 
विजयी होकर अपनो प्रञाओं को प्राप्त कर एवं हे इन्द्र |! तू अपने 
स्वराज्य को फिर स्थापित कर, अपने स्वराज्य को फिर स्थापित कर । 


इन्द्र वृत्राय इन्तवे देवासो दधिरे पूर। | इन्द्र वाणी 
रनृषत समोजसे ॥ ऋ० ८-१२-२२ ॥ 


देव लोग वृत्र वध के लिये इन्द्र को आगे करते हैं । इन्द्र को 
पुरोहित बनाते हैं | यद्द इंद्र दी हे जो वृत्नासुर को बधकर सकता 
है । बसे अध्यात्म में आत्मा इन्द्र है जो पाप्मा वृत्र का हनन करता 
हैं। भाइयो यह एक संप्राम दे जिसमें प्राकृतिक बृत्र सदा हम पर 
हमला करता रहता है। भोर प्राय: सफल द्वोता रहता दे। हम जानते 
हैं यद्ट पाप है यह नहीं करना चाहिये हम इन्द्रियों को रोकते हैं मन 
से विचार करते हैं ओर बुद्धि से निश्चय करते हैं, पर फिर भी 
रुक नहीं सकते। इसका कारण यह दे कि हम आत्मा द्वारा 
पाप का नाश नहीं करते | हमने आत्मा को पीछे डाज्ष रक्खा दे | 
देखी इंद्रियों से परे मन है मन से परे बुद्धि है ओर बुद्धि से भी 
परे जो है वह हमारा असली भात्मा है। यदि हम उस आत्मा को 
आगे ले आबे, पुरोहित कर लेवे इन्द्रियादि देवों को इस आत्माका 
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अनुयायी वश्यो पीछे चलने वाला बना देवे तो फिर वृत्रासुर कभी 
दुबारा हमारे सामने न आ सके इस का समूल नाश हो जावे । 
यह काम है यह स्वाथ है जो सब पापों का जड़ मूज् है | आत्म 
प्रकाश हो जाने पर इस स्वाथ का हममें छुछ काम नहीं रहता 
बिलीन हो जाता हे। आत्मा के इस ओज प्रकट होने में बेर 
वाणियां स्तुतियां बहुत सहायक होती हैं, वेद मंत्र जो इन्द्र की 
स्तुतियों से भरे पड़े हैं वे इसी लिये हैं कि हम इस दिव्य बाणी 
द्वारा आत्मिक श्रोज को अपने में सम्यक््‌दया प्रकट कर लेबें 
और उस द्वारा महावल्ली वृत्र को संहार कर देवे। श्रतः आओ, 
भाइयो ! हम भी इंद्र को पुरोहित करके अपने से बृत्र का समूल 
नाश कर लेबें और इसके लिये अपने में आत्मिक ओोज को स्तुति 
प्राथनाओं द्वारा सम्यकृतया भर लेबें । 


अकर्मा दस्युरमि नोअमन्तु रन्धव्रतों अमानुषः । त्वं 
तस्या मित्रहन्‌ बधोदासस्य दम्मव ।| १४० १०-२२-८॥ 


हे परमेश्वर तेरा अमिन्र तेरा शत्रु कौन हो सकता है, तेरा 
शत्रु होकर को४ट इस तेरे संसार में कैसे रह सकता है ? नहीं, 
मनुष्य तो इतना गिरता कि वह तेरा शत्रु बनता है। बह तेरा 
शत्रु तब होता है जब बह तेरे संसार से शत्रुता करता है जब वह 
संसार का उपक्तषय करने वाला दृध््यु बनता है | दस्युः बह्द 
मनुष्य होता है जो श्रकर्मा होता है जो कर्मद्दीन होता है जो 
बिना कर्म किये जीना चाहता है बिना श्रम किये खाना चाहता 
है ऐसा मनुष्य अपने इस अकम द्वारा जगत्‌ का उपक्षय करता है 
इसलिये वह 'दस्य! या दास नाम से कहलाता है। ऐसा दस्य अमन्‍त' 
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अ्मनन शील होता है । यदि वह मनन करने लगे तो वह कभी 
अकमाो, वद्‌ दस्यु न रहे | पर बह तो अन्य त्रत होता है, छुछ 

अन्य ही प्रकार के उलटे ब्रत लिये होता है, वह मनन क्‍यों 
करेगा ! वह तो अहिंसा, सत्य, अस्तेय आदि सत्य श्नतों से 
उलटा हिंसा, असत्य, घ्तेय आदि के कर्मा को निशक्ु होकर 
करता है । अतएव वह 'अमानुष' सनुष्यता से गिरा हुआ नाम 
घारी ही मनुष्य होता है । ऐसा मनुष्यत्वहीन मनुष्य तुमसे 
अमित्रता न करेगा तो ओर क्या करेगा । ऐसा दास के लिये इस 
प्रकार ज्गत्‌ का उपक्षय करने बाले के लिये तू बध रूप दो 
जाता है | हे इन्द्र | तू सदा ही ऐसे दस्युओओं का दसन करता 
रह, विनाश करता रह ओर इस प्रकार से संसार का रक्षण करता 
रह, पालन करता रह । 


यो जागार तमचः कामयते,यो जागार तप्ु सामानि 
यन्ति । यो जागार तमय॑ सोम श्राह, तवाहमस्मि सख्ये 
न्योका। ॥ ऋ ३-४४-१४ 

संसार में परिपू्ण जाग्रत तो एक ही है,.वह अग्नि पर- 
सात्मा है। वह सबंथा अनिद्र है । त्रिकाल में जाग्रत है उसमें 
तमोगुण का अ्ज्ञान व आलस्य का, स्पर्श तक नहीं है | अतएव 
सब ऋचाओं, संसार की स्तुतियां उसी को चाह रहो हैं । सब 
सामों का, मनुष्यों के लिये सब यशोगानों का, सब स्तुति 
गीतियों का भाजन भी बद्दी एक परमदेव हो रहा है । ओर देखो 
बह समस्त भोग्य संसार भोग्य बना हुआ यह सोम रूप ब्रक्मार्ड 
उसो एक ज्ञागरूक अग्रि देव के पैरों में पड़ा हुआ कह रहा है, 
में तेग हूं! तेरे ही आश्रय से मेरी सत्ता है, तेरी ही मित्रता से 


[ ६० | 


मेरा निवास हो रहा है, तुम से हट कर मुझे ओर कहीं ठौर 
नहीं दै । 


इसी तरह हम मनुष्य जीव भी यदि अपनी शक्ति भर 
सदा जाग्रत सावधान व कटिबद्ध रहेंगे | तमोगुण को दूर हटाकर 
सदा चेतन्य युक्त अतन्द्र रहेंगे , आलस्य के कभी भी वशीभूत 
न होकर अपने कतंव्य को तत्लण करने के लिये सदा उद्यत 
रहेंगे | कभो प्रमाद न करते हुए बिन। भूलचूक किये अपने 
कतंव्य को ठीक ठीक कग्ने के अभ्यासो हो जायेंगे तो हम भी 
उतने अंश में श्रप्मि रूप हो जायेंगे ओर तब जागने वाले हम 
भी उसी अंश में सब लोगों के ओर प्रजाओं क यशोगान के 
अधिकारी भी दो जायेगे तथा अग्नि और सोम का भोक्ता और 
भोग्य का सम्बन्ध होने के कारण सब भोग्य पदाथ हमारे 
सामने हाथ जोड़ कर खड़े हो जायेंगे ओर कहँगे कि हम 
तुम्दारे हैं । 

परन्तु वास्तविक भोक्ता होना आसान नहीं, संसार के 
विषयी पुरुष लो भोगों के भोक्ता होने की जगह भोगों के भोग्य 
बने हुए हैं । परन्तु वही ऐश्वय, वही सुख, वही सुख-भोग जिस 
के कि पीछे यह सब संसार दोड़ता फिरता है, जो लोगों को 
मिलता नहीं; वही ऐम्वय जाप्रत पुरुष के सामने हाथ बांध कर 
सेवक दोकर शरण पाने के लिये आ खड़ा होता है । श्रतः हे 
मनुष्यो जागो जागो सदा जागते रहो | तामसिकता छोड़ो और 
निरालस्य जीवन का भ्रभ्यास करों । जागरूकों के लिये ही यह 
संसार है, सत्यता, लोकमाम्यता, यश, भोवतृत्व यह सब जागते 
रहने वाक्षों के दी लिये हैं । ह 
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सहोवाच वारे पत्यु! कामाय पति! प्रियो भव्ति 
आत्मनस्तु कामाय पतिः प्रियो भवति। भात्मावारे द्रष्टव्यः 
श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यों मेत्रेय्यात्मनि 
खल्वरे दृष्टे श्रुते मते विज्ञान इद सर्वे विद्तिम । 
वृह्ददारण्यक उपनिषद्‌ ४-५-ह 
याक्षवल्क्य ने मेत्रेयी से कहा कि ऐ मैत्रेयी | पति को इच्छा 
से पति को प्यार नरीं कपती, किन्तु आत्मा की इच्छा से। ऐसे 
ही सन्‍्तान की इच्छा से सन्तान को प्रेम नहीं करते, किन्तु आत्मा 
की इच्छा से सब्र को प्रेम करते हैं | आत्मा ही ऐ मेत्रेयी ! देखने 
सुनने ओर जानने के योग्य है । केवल एक आत्मा के जानने से 
ही सब जगत्‌ जाना जाता है । यहां पर यह शझ्ड उत्पन्न होती हे 
कि इस जगह जीवात्मा को देग्बने सुनने ओर जानने योग्य बताया 
है था परमात्मा को ? प्रेम रखने से तो भोगने वाला जीवात्मा ज्ञात 
द्ोता है | 
आत्मा के जानने से सत्र का ज्ञान हो जाने के कारण 
परमात्मा का बोध होता है परन्तु जब पूणुतया विचार करके देखते 
हैं तो उस स्थान पर परमात्मा का ही का ग्रहण द्वोता है क्योंकि सारे 
वाक्य का अ्रर्थ उसी में पाया जाता है, क्योंकि याज्ञवलल्‍क्य ने 
मैत्रेयी से कह्दा था कि उस धन से मुक्ति की आशा नहीं | उस पर 
मेत्रेयी ने कहा कि जिस से मुक्ति न हो उसको मुझे क्‍या करना 
इस कारण जिससे मुक्त हो जाय आप उसी का उपदेश करें उस 
पर याज्ञवल्क्य ने यह सब आत्मोपदेश किया, क्योंकि मुक्कि 
सिवाय परमात्मा के जानने के हो नहीं सकती | इस कारण यहाँ 
आत्मा शब्द से परमात्मा ही लेना चाहिए | क्योंकि जीबात्मा 
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अल्पक्ष और आनन्द रहित है । आनन्द की इच्छा से ख्री, धन, 
पुत्रादिकों में भटकता पर इनमें आनन्द नहीं, आनन्द का सच्चा 
स्रोत परमात्मा ही है | 

भाइयो ! यह एक संग्राम है कि जिसमें प्राकृतिक ब्ृत्र 
सदा हम पर हमला करता रहता है, ओर प्रायः सदा सफल 
होता रहता है, इसी लिये इस जीवन संप्राम में सफलीभूत होने 
के वास्ते एक जानकार गुरु की परमावश्यकता है जब दम एक 
संसारी कामना के लिये एक जानकार को चाहते हैं । 


अविद्यायामन्तरे वतेमानाः! स्वयंधीराः पण्डितम 
मन्यमानाः दंद्रम्यमाणाः परियन्त मूढ़ा अन्धनेव नीय- 
माना यथान्धा। ॥ कठ०२ मं०५ 

अविद्या अथोत्‌ मिथ्या ज्ञान के प्राप्त करने में लगे हये 
अपने आप को पैयवान और ज्ञानी कहने वाले नीच गति को 
पहुंच जाते हैं जेंसे किसी अन्धे के पीछे लग के अन्धा कूएँ में 
जा गिरता है । क्‍या ही उत्तम उपदेश है कि जो भ्रेष्य माग अर्थात्‌ 
सांसारिक विपयों में फंसे हुए अपनी आत्मिक दशा को बिगाड़ 
रहे हैं और किसी समय भी इन वातों को नहीं विचारते कि में 
क्या हूं मेरे को क्या लाभदायक ओर क्‍या द्वानिकारक है वरन्‌ 
ऐसे विचारने वालों को अज्ञ और मूल कद्द कर इनके ज्ञान को 
मो सत्य सुख का कारण है। तमोमय कहकर अरथांत्‌ श्रम बता 
कर अपने भिथ्या ज्ञान को सत्य बताते हैं चनकी वही अबस्था 
है जेसे एक अंधे के पीछे लगकर दूसरा अन्धा कूए में जा 
गिरता है । ऐसे सोन्दय प्रकृति पूजकों का अनुसरण करते हुए 
नीब बहुत ही नीच गति को पहुंच जाते हैं, जिनको अपनी सत्ता 
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का तो ज्ञान नहीं परन्तु प्रतिज्ञा संसार के विज्ञान जानने की 
करते हैँ | यह लोग स्वयं भी कष्ट पाते हैं झोर अपने अनुयायी 
सहझों को वैदिक धम के स्थान से विषयों से फंसा कर पाप 
करते हैं, क्योंकि संसार की जितनी एहिक प्रत्यक्ष सुखद वस्तु 
है इन सबका सम्बन्ध शरीर से है जो क्षण भंगुर है जो पंदा हुआ 
यह नाश होने वाला है | अतः जो शरीर सहस्रों प्रकार का परिश्रम 
करने पर जीवित नहीं रहता तथा जो आत्मा कभी नहीं मरती; 
तो आंत्मा को छोड़ कर शरीर का दास बनना मूखता नहीं तो क्या 
है ? ऐसी कोई सांसारिक वस्तु नहीं । 


ओआओंनते विदाथ य इमा जजान श्रन्यद्‌ युष्माकं 
अंतर वभूव । नीहारेणा प्रावृता जन्प्याधासुतृप्त उक्‍्थ 
शासश्चरन्ति ॥ कऋ० १०८२७ ॥ 

देखिये वेद स्पष्ट कहता है। द्वे मनुष्यो | तुम उसे नहीं 
जानते कि जिसने यह सब भुवन बनाये हैं। यह,कितने आश्चय की 
बात है । तुम्हारा वह पिता है, पर तुम अपने पिता से जुदा दो 
गये हो । तुम्हारा उससे बहुत फक पड़ गया द। मनुष्य का तो 
उसके प्रभू के साथ श्रन्तर नहीं होना चाहिये | वह प्रभु तो दम 
मनुष्यों की आत्मा का भी आत्मा है। इससे अधिक निकटतम 
वस्तु तो हम से कोई है ही नहीं, हो ही नहीं सकती । फिर वे दम 
से दूर क्यों हैँ ? इसका कारण यद्द है कि हमारे ओर उनके बीच 
प्रकृति का पर्दा भागया है। हम दो प्रकार के पर्दों में ढके हुये हैं 
जिससे कि इतना निकटस्थ भी वह हमसे इतना दूर हो गया है । 
एक प्रकार के (तमोगुण बहुश्य) लोग तो नीहार अश्ञान से ढके हुये 
हैं जिस कौ घुध में इतने पास में भी उन्हें नहीं देख पाते, दूसरे 
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( ग्जोगुण वहुल ) लोगों ने “जल्पि” से विद्या के शब्दाडम्बर से 
पढ़ी लिखी मूखता से, निरथक जल्पना के परदे से अपने आप को 
ढक लिया है। ये दोनों प्रकार के मनुष्य अपनी दिशा में इतनी 
दूर द्ोते गये हैं कि प्रभू से दिनों दिन दूर होते गये हैं । नीहारा- 
वृत लोग तो संसार में “असुतृप्त” होकर विचर “हे हैं । वे खाते 
पीते मोजकरते हुये निरन्तर अपने प्राणों के ह्वी तपंण करने में हो 
लगे हुये हैं । कामनाओं इच्छाओं का निन्रास मनुष्य के सूच्रम प्राण 
में ही है । ये ज्यों २ अ्रपनी बढ़ती हुई अनगिनत कामनाओं को 
तृप्त कर अपनी इन कामनाओं को पुष्ठ करते जाते हैं त्यों २ वह 
प्रभू से दुर होते जाते हैँ | इसी तरह दूसरे जल्पावृत लोग “उक्थ- 
शास होते हैं । अथांत्‌ संसार में बड़े २ शास्त्र पढ़कर वादविवाद्‌ 
वितण्डा में चतुर होकर दूसरों को जोर दार व्याख्यान देते फिरते 
हैं पर अपने आप को नहीं पहचानते । ये जितने भारी वक्ता लेखक 
ओर शास्त्राथ कर्ता होते जाते हैं उतने हो ये वाह्य शब्द जाल में 
ऐसे उलमते जाते कि अन्दर के देखने के श्रयोग्य होते जाते हैं 
अतः अंदर के आत्मस्थ प्रभू से दूर होते जाते हैं । 


इसलिये ध्याओ अपने अंदर की तरफ लौटें और अपने उस 
भात्मा को पालेबे जिस के साथ <मेशा जुड़ा रहना चाहिये जो 
आत्मा के लिये लाभ दायक हो। नित्य भात्मा के लिये अनित्य 
बेषयिक पदार्थ किसी प्रकार ्ञाभदायक नहीं हो सकते । नित्य के 
वास्ते विद्या ओर तप दोही कल्याण कारक बस्तुयें हैं। श्रेय मार्म 
पर वही मनुष्य जाते हैं जो अविद्या की जंजीरों को काट कर क्या 
के अमृत का स्वाद लेते हें इस से--उतिष्ठत जाग्रत प्राषण्य 
वराशिवो धत । ऋषि कद्दता है कि ऐ | आलस्य निद्रा में सोने 
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वालो, तुम्हारी यह अविद्या की निद्रा तुम्हारे लिये भयानक है इस 
से चेतन होकर उठों। और खोज करके भ्रक्षज्ञानी गुरु के पास 
जाओ। क्योंकि जब तक ब्रह्मझ्ञनी गुरु न मिले तब तक तुम श्रपनीं 
वास्तविक श्रवस्था को नहीं जाम सकते | जिन को अपनी सत्ता 
का ज्ञान ही न हो वह अपने लाभ हानि को नहीं समझ सकता और 
जिस को हानि लाभ का ज्ञान न हो वह किस प्रकार दुःखों से मुक्त 
होकर आनन्द को प्राप्त कर सकता है। वतमान युग में सच्चे 
ऐसे गुरु महषिं स्वामी दयानन्द जी ही हैं कि जिन्होंने अपना जीवन 
पयन्त परोपकार में लगा हम को सच्चा रास्ता बताया कि जिससे 
हम अभ्युदय और नि: अेयस दोनों प्राप्त कर सकते हैं। उसी के 
मानिंद जेसे एक शोर का वच्चा भज्ञानतावश भेड़ों की टोली में 
मग्न हो रहा था | एक शेर ने आकर उसकी इस शोचनीय दशा 
को देखा और उसको इस दशा से मुक्त करने का विचार किया कि 
इसको इस दशा से मुक्ति का केवल एक ही उपाय है कि वह अपनी 
वास्तविक दशा को जाने स्वावलम्वी बने, ध्यान दिलाया तू तो 
शेर हे क्‍या भेड़ों की तरह जीता है । भाइयो ! ऋषि दयानन्द जी 
ने हम को बता दिया कि तुम में भी पूष महापुरुषों की सी योग्यता 
विद्यमान है; वह परमेश्वर के अवतार नथे पर जिनके अन्दर के 
पट खुल जाते हैं उनके जीवन का उह श्य ही परोपकारी दो जाता दे । 

वही ओऔतारी जीव कहद्दे जाते हैं । इससे प्रयत्न करिये “भ्रयत्नेन 

कार्याशिसिद्धायति न मनोरथेः । इस से अपनी सत्ता का ध्यान 
रखते हुये सात जो उपाय हैं उनको हमेशा सदा अमल में लावें (१) 
अपनी सत्ता को घोध सुपर 5सि गरुत्मान १? १२। (२) परमात्मा 


की चपासना सखाओो ब्रक्षवाइसेसहि नो प्रमतिमेही ऋ्४० ६४५ 
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(३) आसन व्यायाम प्राणयाम दह्यन्ते ध्माय मानाना धातुनां 
यथा मला। | (७) मोजन सात्विक होना चाहिये कहते हैं जेसा खाये 


वेसा बने मन, ओर मन एवं मनुष्याणाम कारण बंध मोबयो: 
(४) एक लक्ष्य को ध्यान रखना--वगेर ध्यान रखने से सफलता 
होनी असम्भव है (६) सत्संग-विना सत्संग विवेक्ष न होई-- 
स्वाध्याय श्रबण, मनन, निदिध्यासन, साक्षातकार (७) स्ककतंव्य 
झअनाभिता कटिवद्ध हो करना चाहिये-- 
योगस्थः कुरुकर्माणि संग त्यक्वा धनजय । 
कायेन मनसा बुद्धयाकेवल इन्द्रियेरपि॥॥ गी? २७८॥ 
संन्यास! कमेयोगश्चनिःश्रयसकराबुभों । तयोस्तु 
कम संन्यासात्कमयोगो विशिष्यते ॥ गी? ४-२ ॥ 
होकर उदय उस सूथ सम जग में उजाला में करूं । 
अज्ञान का तम शीघ्र ही हम तेल से अपने हरूं ॥ 
वरसूं जगत में जलद सा जीवन करूं सब का हरा । 
के आए हें ९ 
फूल फल द्विलमिल 7हेँ वचन स्वग जावे यह घरा ॥। 
यह काभना पूरी करूं हे इश यह वरदान दो | 
यह जग बनादूं में सुखी ऐसा मुझे सत ज्ञान दो ॥ 
वह तेज मुझ में डाल दो, जग में उज्ञाला में करूं । 
होकर प्रकाशित सूय सा, जग का अंधेरा सब हरूं ॥ 
होकर उदय उस-- 
बह शक्ति हमें दो दया निधे कंतेव्य माग पर डट जावे । 
पर सेवा परोपकार कर निज जीवन सफल बनाज़ावें॥ 
छल छिद्र द्वेष पाखंड कूठ अभिमान से निशदिन दूर रहें । 
कर जीवन शुद्ध सरल अपना शुचि प्रेम सुधा बरसाजावें | 
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हम दीन दुखी निवलों विकलों के सेवर्क बन संताप हरें | 
जो हैं अटके भूले भटके उनको तारें खुद तर जावें॥ 
निज्ञ आन मान मयांदा का पिता ध्यान रहे अभिमान रहे | 
जिस देश जाति में जन्म लिया बलिदान उसी पर हो जाऊं |। 
वह शक्ति:-- 
श्रय कविर कविषु प्रचेता मंर्तेष्वग्नि रसृतो निधायि । 
समा नो अन्न जुहुरः सहस्वः सदात्वे सुमन सः स्थाम ॥ 
ऋ० ७. ४. ४. || 
हम क्या हैं ! यह हम नहीं जानते । हम जिसे हम समभतते 
हैं बह तो केवल बहुत सी विनश्वर वस्तुओं का ढे* है । फिर भी 
जो हम में ज्ञान चेतन्‍्य, शक्ति आनन्द दिखाई देता है वह जिस 
वस्तु के काग्ण है वही हमारे अन्दर एक मात्र अविनश्वर तत्व है । 
यह हमारा अग्नि है, आत्मा है, ओर वही असली हम हैं| इन 
हमारे देह इन्द्रिय आदि भोतिक जड़ वस्तुओं में वही एक मात्र 
( प्रचेता ) है चेतन है इन अकवियों में वह कवि है, इन अक्रान्त 
दर्शियों में बह क्रान्तदर्शी हे, इन बोल न सकने वालों में बोलने की 
शक्ति देने बाला दे, इन असुन्दर श्रकाव्य मय बच्तुओं में सुन्दर 
काव्यमय है | वही इन विनाश शील मरने वालों मत्य अनग्नियों 
में एक अविनश्वर अमृत अग्नि है। वही असली हम हैं, आत्मा 
हैं । श्रोह ! इसको उपेक्षा कर जो अब तक हम दिन रात दूसरी 
जड़ क्षणभगुर वस्तुओं को सेवा शुश्रषा करने में लगे रहे हैं. यह 
हमने कितना अनथ किया है ? हे आत्मन्‌ आराज तुझे पहचान कर 
हम देखते हैं कि इन्द्रिय मन प्राण आदि में जो वल तेज सामशथ्य 
दिखाई देता है वह इन में नहीं है, बह तो सब तुभमें है। इस 
लिये है अप्रे! सहस्रवः | हे वल तेज शक्षि के रंडर | तू इस 
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संसार में मेरा कभौ विनाश मत कर | हसने श्रब तक वेशक 
अपनी तुमे अप्नि को भूल कर बड़ा आत्म घात किया है| पर अब 
हम कभी ऐसा श्रात्म घात न करेंगे। अब एक मात्र तेरी ही 
प्रसन्नता चाहिये | यह सब जग वेशक रुठ ज्ञाय, पर अ्रव हम तुमे 
कभी न रुठने देगें । हे अन्दर बठे आत्मन ! जब तक तुम हमारे 
प्रति सुमना हो, चाहे फिर दुनिया हमें निंदा करे धिक्षारें हमें कुछ 
परवाह नहीं | इस सब मत्य दुनिया को छोड़ कर हम केवल तुमे 
प्रसन्न रखेंगे । चूंकि तू ही सब कुछ है. निश्चय से हमारा सब 
कुछ है । 


सनः शक्रथिदा शक्रद दानवों श्रन्तराभरः । 
हृद्रो विश्वाभिरुतिभि। ॥ & ८--३२--१२ 


वे शक्र परमेश्वर हमें भी शक्ति संयुक्त करें । हम अशक्त पग 
पग पर गिरने वाले असमथ शक्ति याचना के लिये और वहां 
जावें ? सिवाय उस सव शक्षिमान इन्द्र के शक्ति प्राप्त की श्राशा 
हम ओर कहां लगाव ? ओह वे शक्र तोदान वाने हैं ओर “अन्त- 
गाभर हैं । उन स्रिपूर्ण परमेश्वर ने कभी किसी से कुछ लेना नहीं 
है उन्होंने तो सदा सब को देना ही देना है। ऐसे दानवान द्वोकर 
वह हमारे अन्तरों को कीमयों को और हमारे छिद्रों को भरने वाले 
हैं हमारे अ्रन्तस्तल को ( उसके दोषों और त्रुटियों को पूरने वाले 
हैं। वे अन्दर से हमारे श्रान्तर स्थल को भरपूर कर देने वाले हैं। 
वे इन्द्र चाहें तो हमें श्रपनी सब ऊतिओ्रों से सब रक्षाओं से सब 
पालनाओं तृप्तियों से सब कमियां दुर कर सकते हैं ओर हमें 
अन्दर से भर कर शक्त बना सकते हैं । हम उन्नति पथ पर चढ़ते 
हुये पग पग पर अपनी श्रशक्ति अनुभव कर रहे हैं। इस तरह 


[ ६६ ] 


अपनी घोर अशक्ति भारी निवलता को अनुभव करते हुये ही हम 
अग्राज शक्ति के भिखारी हुवे हें। और जब से हमें ज्ञान मिला है 
कि हमें शक्ति अन्दर से ही मिलेगी तथा हमारे अन्तर को भरने 
वाले वे शक्र प्रभु ही है तब से हम उन शक्र के दुआरे आ बैठे हैं । 
हम आज साज्षात्‌ देख रहे हैं कि उन शक्र के सिवाय इस संसार 
में ओर कोई शक्ति का देने वाला नहीं है हमारे अन्तर को भरने 
वाला नहीं है ओह अब तो वह शक्र ही शक्ति से मुक्त कर देव. वे 
से समथ इन्द्र ही हमें सामथ्य प्रदान कर देवों । 


त्व हग्रे भ्रग्मिना विप्रो विप्रेण सन सता । 
सखा सखझ्या समिध्यसे || ऋ० ८--४३--१४ 


हे अग्रे ! तू निसंदेह अप्नि द्वारा ही प्रदीप किया जाता दे । 
जैसे इस संसार में आग से आग जलाई जाती है, जेसे एक ज्ञानी 
विप्र द्वारा दूसर मनुष्य भी ज्ञान सम्पन्न हो जाता है विप्र आचाये द्वारा 
ब्रद्मचारी ज्ञान से समिद्ध हो जाता है, जेसे एक श्रेष्ठ सात्विक पुरुष 
से भो सात्विक भाव जग जाते साधू के सत्संग से दूसरा साधू हो 
जाता है, ओर जेसे सच्चे मित्र द्वाग दूसरे में भी कमैत्री भाव पेंदा 
हो जाता है सच्चे प्रेम द्वारा दूसरे में भी प्रेम उपज जाता है वेसे 
ही अप्ने मेरे परम आत्माग्रे में जान गया हूं कि तु आत्माप्ति द्वारा 
ही प्रदीप्त हो सकता है, मुझ अभि द्वारा ही प्रदीप्र हो सकता है, में 
अप्नि बनकर अपनी आत्मा को तेजस्वी करके ही तुमे! अपने में 
प्रदीप्त कर सकू गा । में ज्ञानी विप्र बन कर सच्चा ब्राह्मण बन कर दी 
तुम ज्ञान मय ब्रद्य को अपने में प्रकाशित कर सकू गा। मे श्रेष्ठ 
सज्जन सात्विक पुरुष होकर अ्रपनी सञ्जनता द्वारा अपने सात्विक 
भावों द्वारा. ही तुक 'सत्‌! को प्राप्त कर सकृगा । और में अपने 
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सरल भाव द्वारा अपने प्रेम मय भक्ति भाव द्वारा ही तुमे सच्चे 
सखा को अपना सखा बना सकू गा, हे ओ अ्ने ! में तुझे समिद्ध 
करूंगा अवश्य कछंगा में तुके अ्रप्नि द्वारा ही समिद्ध करूंगा । में 
अग्नि ज्ञान की श्रेष्तता की अप्नि और प्रेम को अप्नि बन कर तुमे 
अपने में समिद्ध करूंगा । 
कर कृपा पार उतारियों मेरी टूटी सो किश्ती है । 
तुम अविनाशी अज़र अमर हो सारे भूमंडल के घरहो | 
'सब के बाहर ओर भीतर हो पिता कारीगर बड़े भारी । 
रची श्रजब सकल सृष्टी है। मेरी टूटी सी ।॥। 
सब का न्याय करो हो न्यायी विना बजीर ओर बिना सिपाही | 
करो फैसला कलम न स्याही पिता ऐसे हो न्याय कारी । 
नहिं गलती पड़ सकती है । मेरी टूटी सी० ॥ 
अब तक दुःख भोगे हैं भारी बड़ी हुई दुदंशा हमारी । 
अब हम आये शरण तुम्दारी हो तुम्हीं भक्त हितकारी । 
तारो तो तर सकती है । मेरी टूटी सी० ॥ 
बिना कृपा करुणा निधि तेरी कुछ नहिं पार बसाती मेरी । 
तेजसिंह भारत की बेड़ी काट सकल दुख टारियो इनके । 
हृदय कुमति बसती है । मेरी टूटी सी० ॥ 
हमने ली है फ़त एक तुम्दारी शरण, 
हे पिता और कोई हमारा नहीं | 
पतित पावन पिता आसरा दो हमें, 
ग्रासरा ओर कोई हमारा नहीं । 
है अबिया यहां ऐसी छाई हुई, 
सब घम ओर कम को सफाई हुई। 
आस तुम से पिता दै लगाई हुई, 
इस द्वारे सा ओर द्वारा नहीं।। इमने० 


( १०१ |ै॥ 


अरणयो निहितो जातवेदा गर्भ शव सुधितोर्गामिणी पु । 

दिवे दिवे ईब्यो जाग्रवद्धिहविष्पद्धिमेनुष्येमिरमिः ॥ 
क्र० ३---२६--२ 

( जातवेदा: ) ज्ञान व ऐश्वय वाला अग्नि ( श्रण्यो: ) 
अरणियों में ( निहितः ) छिपा हुआ होता है ओर यह वहां 
( गर्भिणीपु गर्भ इब ) गर्भिणियों में गर्भ की तरद्द (सुधित:) अच्छी 
प्रकार धारित सुरक्षित होता है । (श्रप्मिः) यह अ्रप्मि देव 
( जायूवद्धि: ) जागने वाले ज्ञान युक्ष (हविष्भद्धिः ) हि 
वाले आत्म त्यागी ( मनुष्येभि: ) मनष्यों द्वारा तो (दिवे दिवे] 
प्रति दिन ही ( ईंडय: ) पूजित व प्रार्थित होता है । 

तुम कहते हो कि आत्मा दिखाई नहीं देता। पर यदि तुम 
इसे देखना चाहते हो तो तुम इस शआत्माप्नि को प्रज्वलित क्‍यों 
नहीं कर लेते ? अरणि में या दिया सलाई में विद्यमान भौतिक 
अग्नि भी तो तब तक नहीं दिखाई देता है कि जब तक मन्थन 
( रगड़ने ) द्वारा उसे प्रज्वलित नहीं किया जाता | तुम जरा अपने 
आप रूपी दियासलाई या अरणि से प्रणब ( इश्वर नाम ) रूपी 
दियासलाई की डिब्बी पर उत्तरारणि पर ध्यान हैपी मन्थन करके 
देखो, तो तुम देखोगे # तुम्दारा अत्माप्ति चमक उठेगा, जात- 
वेदा जाग उठेगा। अरे ! योग रूपी अरणि ओर स्वाध्याय रूपी 
उत्तरारणि के सम्बन्ध से तो अंत:करण में परमात्मा तक प्रका- 
शित द्टो जाता है । यह ठीक है कि प्रारम्भ में यह आत्म ज्योति 
एक चिनगारो के रूप में हो प्रगट होती है। अश्रतएब इस आत्म- 
ज्योति को इस इस समय इतनो भअच्छो तगह रक्षा करनी चाहिये, 
जेसे कि गर्भिणी स्लो अपने गभ की रक्षा करती है ॥ पर क्‍या हम 
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चवपने इस ज्ञान गर्भ की फुछ रक्षा करते हैं? ओह ! हम तो न 
जानते हुये बड़े भारी गर्भपात के पाप भागी हो रहे हैं | जैसे माता 
पिता रूपी अ्ररणियों से प्रगट हुईं संतान रूपी श्ञ्रि प्रारम्भ में 
गभोवस्था में होती है, वेसे ही हम सब मसुष्य शरीर पाने वालों 
के अन्दर जन्म से आत्म ज्योति गर्भित रहती है, जो कि हम में 
जीव के मनुष्य योनि सम्बन्ध से उत्तन्न हुई द्े। पर हम लोग 
इस गणित 'सुधित” ज्योति को पालित पोषित कर बढ़ाने की जगह 
भोगादि में पड़ कर इसे दबा देते हैं, इस सुरक्षित गर्भ को बिनष्ट 
कर देते हैं । ओह | हम कितना भारी श्रूण हत्या का पाप करते 
हैं। पुण्यात्मा हैं वे पुरुष जो इस गर्भित आत्मज्योति को बढ़ाकर 
इस द्वारा अपने आपको जगाते हैं, ज्ञानोपगाजन रूपी समिधा थानों 
से इस शिशु अ्रप्नि को प्रज्वलित करते हैं ओर जाग्रब॒त होते हैं 
तथा घृताहुति रूपी आत्म बलिदानों को दे दे कर इस अ्रप्मि को 
प्रचण्ड भी कर लेते हैं, '(हविष्मत! होते हैं । संसार के महात्माओं 
फो देखो, इन्होंने इसी प्रकार अपने में जातवेदा की चिनगारी को 
इतना बढ़ाया है कि आज वह सब कुछ भस्म कर सकने वाले 
महानल हो गये हैं, महाशक्ति महात्मा हो गये हैं। ये देखो ! 
जागृवान, हृविष्मान मनुष्य अपनी इस प्रज्वलित आत्माभप्रि का 
प्रतिदिन हवन स्तुबन कर रहे हैं इसे ओर २ बढ़ा रहे हैं । इन के 
अन्दर ये आत्मदेव निरन्तर ज्ञानों ओर बलिदानों द्वारा पुज्ित और 
पोषित हो रहे हैं । उठो मनुष्यो | तुम भी अपनी शभआत्माप्मि को 
बढ़ाश्रो ओर जाग्रत होकर तथा हवि हाथ में लेकर इस आत्माप्रि 
को नित्य अधिक २ प्रदीम्त करते जाश्ो । 
इच्छन्ति देवा! सुन्वन्ते न स्वप्नाय स्पृहयन्ति । 
यन्ति प्रमाद अतन्द्रा || ऋ%० ८ २०-१८ 
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(देवा:) देव लोग (सुन्वेन्त) यज्ञ कर्म करते हुये (इच्छन्ति) 
इच्छा करते हैं (नस्वप्नाय स्व्रयहन्ति) निद्रा शील सुस्तों को नहीं 
चाहते (अतन्द्रा:) स्वयं ञ्रालस्य गहित ये देव लोग प्रमाद॑ गलती 
भूल करने वाले का (यन्ति) नियमन करते हैं । 

आलस्य मनुष्य का बड़ा शत्रु हे । हम जो नित्य पाप करते 
उनमें से बहुतों का कारण मन की फुटिलता नहीं होती किन्तु बहुत 
बार केवल हम आलस्य व सुस्ती के कारण पापी बनते हैं। एवं 
बहुत से उपयोगो कार्यों को शुरू करके केवल भालस्य से हम उन्हें 
छोड़ देते हैं ओर आत्म कल्याण से वंचित रह जाते हैं। अतः 
आलस्य करने वाले कभी परमात्मा के प्यारे नहीं हो सकते। यों 
कहना चाहिये कि परमात्मा के देवता आलसियों को नहीं चाहते 
क्यों कि आलसी लोग देवों के चलाये इस संसार यद्ञ में उनको 
सहयोग नहीं दे सकते | परमात्मा इन देवों द्वारा परिपूणा व्यवस्था 
रखते हैं। इन द्वारा पूरा नियमन और अनुशासन चला रहे हैं। भूल 
गलती, अनुचिन्तता, अपराध, पाप का ठीक नियमानुसार दण्ड 
मिलता रहता है--बेचेनी, रोग, व्यथा, वेदना, क्रेश, मृत्यु आदि 
द्वारा हमें शिक्षा दी नाती रद्दती है कि हम परमात्मा की शशज्ञाश्रों 
का उल्लंघन करें | यह देवता इस श्रनुशासन को बिलकुल शअ्रतन्द्र 
होकर बिलकुल चुक से रहित होकर कर रहे हैं । यद्द सत्य के देव 
उस सत्व गुण के बने हैं जो कि तमः को जीत कर तम: अपने 
चश में किये हुए हैं श्रतः 'आलस्य प्रमाद कग्ने वाले तमोगुणी 
मनुष्य देवों के प्यारे केसे हो सकते हैं ? अ्रतः उन्हें देव बार बार 
प्रमादों के लिये दण्ड देकर उन्हें पुनः पुनः ठोकर मारते हुए जनाते 
रहते हैं । परमात्मा के देव जो यद्द जगत रूपी यज्ञ चल्ना रहे हैं 
उसो के अनुसार उसकी अनुकूक्षता में जो भी मनुष्य काम करता 
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है वह सब यज्ञ कम दी हैं | मनुष्य को इस यज्ञाथ कम के सिवाय 
ओर कोई काम न करना चाहिये | वही कर्म शुभ है, पुण्य है, 
यज्ञिय है, जिस द्वारा इस संसार के कुछ अच्छे, ऊंचे ओर पबित्र 
बनने में सहायता व सहयोग मिलता है । इस तग्ह कोई भी कम 
करना इस संसार यज्ञ के लिये सोम रस का सेवन करना है | ज़रा 
देखो, इन देवों के प्यारे लोगों को देखो, जो अपने प्रत्येक कर्म द्वाग 
संसार यज्ञ के सम्बद्धक हैं पोषक इस सोम रस को पंदा करते हुये 
ओर अपने इस कतेव्य से सदा जाग्रत कठिवद्ध सन्नद्ध रहते दुये 
देव तुल्य जीवन बिता रहे हैं । 


वेदिक सूक्त 
बालादेकमणी यस्क उतेक नेव दृश्यते । 
ततः परिष्वजीयसी देवता सा मम प्रिया ॥१॥ 
अथवं० १०। ८ | २४५॥ 
( एक ) एक ( बालात ) बाल से भी ( अणीयस्क ) बहुत 
अधिक सूच्रम अगऱु है ( उत ) ओर (एक ) एक ( न इव ) नहीं 
की तरह ( दृश्यते ) दीखता है ( ततः ) उससे परे (परिष्व जीयसी) 
उसे आलिंगन किये हुये उसे व्यापे हुये ( देवता ) जो देवता हे 
(स) वह (मम) मुझे ( प्रिया ) प्यारा है । 
श्रद्धया र्निः समिध्यते श्रद्धया हयते दृविः । 
श्रद्धां मगस्यमूधनि वचसा वेदयामसि ।२॥ ऋ० १०१४११॥ 
( श्रद्धया ) श्रद्धा से ( अग्नि: ) अग्नि ( समिध्यते ) प्रदीप्त 
होती हें ओर ( श्रद्धया ) श्रद्धा से ही ( हविः हूयते ) हृवि दी 
जाती है, आत्म बलिदान किया जाता है। ( भगस्य ) सब भज- 


[ १०४ ] 


नीय वस्तु के, भाग धेय धर्म के, ऐश्वय के ( मूघेनि ) मूधों स्थान 
में ( भ्रद्धां ) श्रद्धा को हम लोग ( वचसा ) वाणींद्वारा वेद वाणी 
द्वारा वेदयामसि, घोसित करते है, प्रकट करते हैं । 
अहमिद्धि पितुः परि मेघामृतस्य जग्नम । 
भहं तय इवाजनि ॥३॥ ऋ%० ८।६१०। 

( अहंइत्‌ ) मैंने तो (हि) निश्चय से ( पितु: ) पालक पिता 
( ऋतस्य ) सत्य स्वरूप परमेश्वर की ( मेधां ) धारणावती बुद्धि 
को ( परिजग्रभ ) सब सरफ से ग्रहण कर लिया अतः: ( अ्रहं ) में 
( सूर्य इब ) सूर्य के समान ( अजनि ) होगया हैँ। 
अहमेतान्‌ शाश्रततो द्वादेन्द्रे मे वज्न युधये5कृणवत । 
आहयमानां अवहन्मता हन॑ दल्हा वदन्ननमस्युने मस्विन ॥४ 

ऋ० १० । ४८ | ६॥ 

(येद्वाद्मा )जोये दो दो करके आने वाले इन्द ( व 
इन्द्र ) मुझ बच्च वाले इन्द्र को ( युधये अरक्ृणवत्‌ ) युद्ध के लिये 
बाधित करते हैं, (एतान्‌ शाश्वत आहयमानान्‌ नमस्विनः) उन इन 
बड़े बलवान दिखाने वाले ओर ललकारने वाले किन्तु अन्त में 
भुक जाने वाले इन्हों को ( श्रहं अनमस्युः ) में कमी न कुकने 
वाला ( दल्दा वदन्‌ ) दृढ़ वाशियां बोलता हुआ में आत्मा 
( हन्सना ) अपने हथियार से अ्रपनी वाक्‌ शक्षि से या संकल्प 
बल से ( अब अहन॑ ) मार गिरता हूं । 

त्व॑ तमरने भमृतत्व उत्तमे मते दधासि श्रवसे दिवे दिवे। 

यसस्‍्तातषपाणः उभयाय जन्मने मयः कुृंणोपि प्रय झा च 
बरये ॥५॥ ० १-३१-७॥ 
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(अ्रग्ते) हे प्रकाशक देव (य:) जो (उभयाय जन्मने) ट्विपुद 
चतुष्पद या मनुष्येतर दोनों प्रकार के जीवों के लिये (ततृषाण:) 
अत्यंत तृषित है प्यासा है (त मत्य) उस मनुष्य को (त्वं) तू (श्रव्' 
यश के लिये (दिवे दिवे) प्रतिदिन ( उत्तमें अमृतत्वे । श्रेष्ठ अम . 
पद में (द्धासि) पहुंचाता है (मूग्ये) भौर उसज्ञानी पुरुष के लिये 
तू (मय:) सुख (आकऊृणो षि) करता है (प्रय: च) ओर अन्न भी । 

_तुंजे तुंजे य उत्तरे स्तोमा इन्द्रस्य वजिणः । 

न विन्धे अस्य हुष्दुतिम्‌ ॥६॥ ऋ० शजण। 

( त्जे तुंजे ) एक एक दान पर में ( व््िण: इन्द्रस्य ) पाप 
बजक इन्द्र की ( ये उत्तरे स्तोमा: ) अधिक २ स्तुति करता जाता 
हूं उन सबसे भी (अस्य सु स्तुतिं) उसकी स्तुति का पार (नबिन्धे) 
नहीं पाता हूं । 
ना हम तो निरयादुगेददैतत तिरश्रिता पार्था लिगंमाणि । 
बहुनि मे अकृता कर्चा नि युध्ये त्वेन से त्वेन एच्छे।9।ऋ.४। १८२ 

( अहं ) में (अतः ) इस संसारी रॉस्ते से (न निरया: ) 
नहीं निकलूंगा ( एतत दुर्गहा ) यह मेरे लिये कठिन है दुग्रह है में 
तो ( तिरश्चिता ) सीधे मागे से ( पाश्चानि ) सामने के पाश्व से 

गी ( निगेमाणि ) भेदन कर के निकल जाऊंगा । मैंने तो (बहूनि) 
ऐसे बहुत से ( अकृता ) अभी तक किसी से न किये गये कर्मों 
को ( कर्तवानि ) करना दे । ( त्वेन ) एक से में ( युध्ये )» लड़गा 
जब कि ( त्वेन ) एक दूसरे से ( संप्रच्छये ) पूंछूगा नम्न हो 
कर उपदेश प्राप्त करूंगा । 

[इन ७ मंत्रों की व्याख्या बेदिक विनय में देखें जगह न होने के 
कारण सिफ शब्दाथ ही दिये जा सके हैं] । 


